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രക്താഭിദഷേകത്തിഭസ്ു അവസാനം 


മനോജ്‌ 
ക്ക്്രളത്തിലേയും ഇന്ത്യയിലേയും രാഷ്രീയ രക്തസാക്ഷി 
കളുടെ പട്ടിക പരിശോധിച്ചാല്‍ ദളിതരുടെയും ആദിവാസികളുടെയും 
സാമൂഹ്യമായ സ്ഥാനനിര്‍ണ്ണയം കണ്ടെത്താനാകും. ആദിവാസികളും 
ദളിതരും രാഷ്ടീയത്തിനും മതത്തിനും വേണ്ടി രക്തസാക്ഷികളാകു 
മ്പോള്‍ അത്തരം ദിവ്യപരിവേഷമുള്ള മരണത്തെ ഒരു സവര്‍ണ്ണനും 
ഏറ്റുവാങ്ങുന്നില്ല. സവര്‍ണ്ണന്റെ ഭാതികവും ആദ്ധ്യാത്മികവുമായ 
താല്പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കാന്‍ വേണ്ടി കീഴാളര്‍ ഇരകള്‍ ആകുകയാണ്‌. 
അറിവിനും അധികാരത്തിനും വേണ്ടിയുള്ള ദളിത്‌ ആദിവാസി 
കളുടെ ശ്രമങ്ങളെ പ്രാചീനകാലത്തെപോലെ ഇന്നും സവര്‍ണ്ണന്‍ അടിച്ചമ 
ര്‍ത്തുകയാണ്‌. ഇന്ത്യയിലെ ബൂര്‍ഷ്വാപാര്‍ട്ടികളുടെ ആദിവാസികളോടും 
ദളിതരോടുമുള്ള സമീപനങ്ങള്‍ പ്രത്യക്ഷമായി തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയുമെങ്കി 
ലും കമ്മ്യുണിസ്റ്റുകാരുടെ നിലപാടുകള്‍ ഇരുമ്പുമറയുടെ പിന്നില്‍തന്നെയാണ്‌. 
ഭൂതകാലത്തെ മഹത്വവല്‍ക്കരിക്കുന്ന ഭാരതീയര്‍ വര്‍ത്തമാന 
കാലത്തോട്‌ നിരന്തരം ഉദാസീനത പുലര്‍ത്തുന്നു. ചരിത്രമായിത്തീര്‍ന്ന 
ഭൂതകാലം വര്‍ത്തമാനകാലത്തെ ചരിത്രമാക്കുകയും ഭാവിയെ നിര്‍ണ്ണയി 
ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. അടിത്തട്ടില്‍ ഞെരിഞ്ഞമരുന്ന മനുഷ്യരുടെ വിലാപ 
ങ്ങള്‍ ചരിത്രരേഖകളായിത്തീരുക ചരിത്രത്തിന്റെ സത്യസന്ധമായ ആവി 
ഷ്കാരമാണ്‌. 


എക്കാലത്തേയും ഇരകള്‍; എന്നത്തേയും രക്തസാക്ഷികള്‍ 
മികച്ച ഭരണസംവിധാനം ഉണ്ടാക്കേണ്ടത്‌ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ 
ദുരിതം അനുഭവിക്കുന്ന അധദഃകൃതന്റെ സ്വാതന്ത്രത്തേയും ജീവിത 
സുരക്ഷിതത്വത്തേയും കേന്ദ്രീകരിച്ചായിരിക്കണം. അധഃകൃതരായ അവര്‍ 
ഉയര്‍ത്തപ്പെടുമ്പോള്‍ സ്വാഭാവികമായും മറ്റ്‌ മേല്‍ത്തട്ടുകാര്‍ക്ക്‌ കൂടുതല്‍ 
മികച്ച ജീവിതസൌകര്യങ്ങള്‍ ലഭിക്കുന്നു. ഇന്ത്യയിലെ അധഃകൃതവര്‍ഗ്ഗം 
ആദിവാസികളും ദളിതരുമാണ്‌. സ്വാതന്ത്ര ൃയത്തിനുശേഷം അവര്‍ കൂടുതല്‍ 

പീഡ്മിപ്പിക്കപ്പെടുകയും ചൂഷിതരാകുകയുമാണുണ്ടായത്‌. 

(ബിട്ടീഷുകാര്‍ ഇന്ത്യന്‍ ഭരണാധികാരികളായതോടെ രാജാ 
ന്മൊരും (്രാഹ്മണരും മറ്റ്‌ സവര്‍ണ്ണരും അധികാരത്തില്‍ നിന്ന്‌ പുറന്തള്ള 
പട്ടു. കാലത്തിന്റെ ഗതിവിഗതികള്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞ അവരില്‍ പലരും 
റാഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസം നേടി (ബ്രിട്ടീഷുകാരുടെ ആശ്രിതരായി ഉദ്യോഗ 
ളില്‍ പ്രവേശിച്ചു. ഒരേ തസ്തികയില്‍ ജോലിചെയ്യുന്നുവെങ്കിലും ബ്രിട്ടീ 
കാര്‍ക്കും ഇന്ത്യക്കാര്‍ക്കും വ്ൃത്യസ്തമായ ശമ്പളവും സാമൂഹ്യ 
'എൃതയും അധികാരവുമാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌ അസംതൃപ്തരായ ഇന്ത്യന്‍ 
ദ്യാഗികവൃന്ദം തുടങ്ങിവെച്ച നിവേദനസംഘമാണ്‌ പില്ക്കാലത്ത്‌ 
കീയപ്രസ്ഥാനമായി വളര്‍ന്നത്‌. സ്വാഭാവികമായും അധികാരസ്ഥാനം, ഒ 
ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007. 


ങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ട സവര്‍ണ്ണരാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ ആദ്യമായി സ്വാതന്ത്യത്തിനു 
വേണ്ടി മുറവിളികൂട്ടുന്നതും (പവര്‍ത്തിക്കുന്നതും. അതുകൊണ്ട്‌ 
സവര്‍ണ്ണതാല്പര്യങ്ങളും അവരുടെ വര്‍ഗ്ഗപരമായ നിലപാടുകളുമാണ്‌ 
സ്വാത്ര്ത്യയസമരത്തേയും രാഷ്ട്രീയ ഘടനയേയും നിയന്ത്തിച്ചിരുന്നത്‌. 

ഇന്ത്യയുടെ പരിച്ചേദമായ കേരളത്തിലും രാഷ്ര്രീയ സാമൂഹിക 
(പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ ആരംഭിക്കുന്നത്‌ സവര്‍ണ്ണരാണ്‌. ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഭരണവും 
ഇംഗ്ലീഷ്‌ വിദ്യാഭ്യാസവും ജനാധിപത്യബോധവും പൌരബോധവും 
വികസിച്ചതോടെ ജാതി നവീകരണ പ്രസ്ഥാനങ്ങളും സാമൂഹ്യസമത്വത്തി 
നുവേണ്ടിയുള്ള പ്രസ്ഥാനങ്ങളും ഉടലെടുത്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ രാജാധികാരത്തെ 
നിഷേധിക്കാനും ജനാധിപത്യത്തെ അധികാരകേന്ദ്രമായി കാണാനും 
കേരളീയര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. 

(്രിട്ടീഷുകാര്‍ രാജ്യം പിടിച്ചടക്കിയതോടെ നിത്യചെലവിന്‌ 
വഴിമുട്ടിയ ക്ഷ്ര്രിയ യുവാക്കളും ഭൂസ്വത്തിനും വിവാഹത്തിനും 
അവകാശമില്ലാത്ത നമ്പൂതിരി അപ്ഫന്മാരും മറ്റ്‌ അമ്പലവാസികളുമാണ്‌ 
രാഷ്ട്രീയപ്രസ്ഥാനങ്ങളിലും മത, ജാതി നവീകരണ പ്രസ്ഥാനങ്ങളിലും 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചത്‌. കൂട്ടത്തില്‍ ആളോഹരി വിഹിതം നടത്തി നിര്‍ധനരായ 
നായര്‍ യുവാക്കളും സാമുഹ്യ, രാഷ്ട്രീയ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഇറങ്ങുന്നു. 
ഇ.എം.എസ്‌.നമ്പുതിരിപ്പാടും വി.ടി.ഭട്ടതിരിപ്പാടും പ്രേംജിയും എം.ആര്‍.ബി. 
യും ചെറുകാടും മറ്റും ഭൂസ്വത്തിന്‌ അവകാശമില്ലാത്ത; പണ്ഡാരവക 
ഈട്ടുപുരയില്‍ കാലം കഴിക്കേണ്ട അപ്ഫന്മാരാണ്‌. ഉണ്ണിരാജയും മറ്റും 
ഭരണാധികാരമില്ലാത്ത രാജാവിന്റെ പിന്‍ഗാമികളാണ്‌. സഖാവ്‌ 
കൃഷ്ണപിള്ളയും കേശവദേവും മറ്റ്‌ പല നായന്മാരായ രാഷ്ട്രീയ 
പ്രവര്‍ത്തകരും ആളോഹരിവിഹിതം കഴിച്ച്‌ നിര്‍ധനരായി തീര്‍ന്നവരാണ്‌. 
ഇവരെല്ലാം സാമ്പത്തിക സ്ഥിതിസമത്വവാദ രാഷ്ട്രീയ പ്രസ്ഥാനങ്ങളോട്‌ 
ആഭിമുഖ്യം പുലര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ സാമ്പത്തികസ്ഥിതിയുണ്ടെങ്കിലും 
ഓദ്യോഗികമായി അവഹേളിക്കപ്പെട്ടവര്‍ യാഥാസ്ഥിതിക രാഷ്ട്രീയ 
സമീപനങ്ങളാണ്‌ സ്വീകരിച്ചത്‌. 

സ്വന്തം സമുദായത്തിലെ അനാചാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ എതിരെ പോരാടിയ 
വി.ടി.ഭട്ടതിരിപ്പാടും കൂട്ടരും നമ്പൂതിരിയെ മനുഷ്യനാക്കിത്തീര്‍ത്ത്‌ 
സാമുഹ്യ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെ അവസാനിപ്പിക്കുകയായിരുന്നു. സാമ്പത്തിക 
മണ്ഡലത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാതിരിക്കുക ജാതി, മത നവീകരണക്കാരുടെ 
പൊതു നിലപാടാണ്‌. കാരണം അധികാരത്തിന്റെയും വ്യവസ്ഥിതിയു 
ടെയും ഭാഗമായ മതങ്ങള്‍ ഒരിക്കലും സമൂഹത്തിന്റെ സാമ്പത്തിക 
ഘടനയെ പരിഷ്കരിക്കാന്‍ തയ്യാറല്ല. 
സവര്‍ണ്ണ കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ ദിശാബോധം 

ഇന്ത്യയിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനം പ്രവര്‍ത്തനമാര്‍ഗ്ഗരേഖ 
യായി സ്വീകരിച്ചത്‌ ഫിലിപ്പ്സ്ര്രാറ്റിന്റെ താത്വികതയെയാണ്‌. പാര്‍ട്ടി 
തിരശ്ശീലയ്ക്കു പിന്നില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ച്‌ തൊഴിലാളികളെയും കര്‍ഷകരേയും 
വസജ്ജരാക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യേണ്ടത്‌. ഫിലിപ്പ്‌ സ്‌ പ്രാറ്റിന്റെ 

പ. വാമ്ടറ്റിവ്‌ 


മാര്‍ഗ്ഗരേഖയെ അക്ഷരംപ്രതി അനുസരിച്ച ആദ്യകാല കമ്മ ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ 
പ്രാദേശികമായി പാര്‍ട്ടി ഉണ്ടാക്കുകയും പിന്നീട്‌ തൊഴിലാളികളുടെയും 
കര്‍ഷകരുടെയും ഇടയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്തു. വര്‍ഗ്ഗപരമെന്ന്‌ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ അവകാശപ്പെടുമെങ്കിലും യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ പാര്‍ട്ടി 
യുടെയും സംഘടനകളുടെയും നിര്‍മ്മാണവും പ്രവര്‍ത്തനവും ജാതീയ 
മായാണ്‌ നടന്നത്‌. നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെയും ജന്മിത്തത്തിന്റെയും 
തുടര്‍ച്ചയായ ക്ഷത്രിയന്മാരും നമ്പൂതിരികളും മറ്റ്‌ അമ്പലവാസികളായ 
അപ്ഫന്മാരും, കാരൃസ്ഥന്മാരായ നായന്മാരുടെ പരമ്പരകളും 
കുടിയാന്മാരായ ഈഴുവരും കര്‍ഷക തൊഴിലാളികളായ ദളിതരും 
അടങ്ങുന്ന ഫ്യൂഡല്‍ അടിത്തറയാണ്‌ കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ ജാതീയ 
പരിസരം. ഫാക്ടറികളിലും മറ്റ്‌ തൊഴില്‍ മേഖലകളിലും ഈഴുവരേയും 
ദളിതരെയുമാണ്‌ പാര്‍ട്ടി സംഘടിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌. 

ഭാരതീയ പാരമ്പര്യ ധൈഷണികത രബാഹ്മണ്യത്തിന്റെ 
സംരക്ഷണ വ്യവസ്ഥ ആയതുപോലെ കമ്മ്യൂണിസവും സവര്‍ണ്ണന്റെ 
താല്പര്യങ്ങളും മനോഭാവങ്ങളും അനുസരിച്ചാണ്‌ ഇവിടെ വളര്‍ന്നതും 
വികസിച്ചതും. ധൈഷണിക വ്യാഖ്യാതാവായ സവര്‍ണ്ണന്റെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളെ 
അനുസരിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌ ഈഴുവരും ദളിതരും ചെയ്തത്‌. 

ഭൂസ്വത്തില്ലാത്ത അപ്ഫന്മാരുടെയും ആളോഹരിവിഹിതം വെച്ച്‌ 
ദരിദ്രരായ നായന്മാരുടെയും നിയ്രന്രണത്തിലാണ്‌ പാര്‍ട്ടി പ്രവര്‍ത്തിച്ചി 
രുന്നതെങ്കിലും ഭൂരിപക്ഷം അനുയായികളും ഈഴുവരും ശേഷിച്ച കൂട്ടര്‍ 
ദളിതരുമായിരുന്നു. ഈഴുവര്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ അനുഭാവികള്‍ ആകാനുള്ള 
(പ്രധാന കാരണം നാരായണഗുരു നടപ്പിലാക്കിയ മത, ജാതി നവീകരണ 
മാണ്‌. സാമൂഹ്ൃസമത്വം ആവശ്യപ്പെട്ട മതം സാമ്പത്തികസമത്വത്തെ 
ഒഴിവാക്കിയപ്പോള്‍ സാമ്പത്തികവാദവുമായി പ്രവേശിച്ച കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കാര്‍ ഭൂരിപക്ഷം ഈഴുവരെയും പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ ഭാഗമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. 
കേരളീയ പരിസരത്തില്‍ ജാതീയ ന്യൂനപക്ഷങ്ങളായ ദളിത്‌ വിഭാഗ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പാര്‍ട്ടിയില്‍ സാഖ്യാബലത്തിന്റെ സ്വാധീനം ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. 
അക്കാലത്ത്‌ ആദിവാസികള്‍ പാര്‍ട്ടിയില്‍ ഇല്ലെന്നുതന്നെ പറയാം. 

കല്‍ക്കത്താ തീസിനുശേഷം പാര്‍ലിമെന്ററി മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വീകരിച്ച്‌ 
ഇ.എം.എസ്‌. മ്രത്തിസഭ അധികാരത്തില്‍ വന്നപ്പോഴും പിന്നീട്‌ ഭൂപരി 
ഷ്കരണ നിയമം പ്രഖ്യാപിച്ചപ്പോഴും നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതിക്കൂട്ടു 
കെട്ടിന്റെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ സംഭവിച്ചത്‌. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയിലെ നിര്‍ണ്ണാ 
യകശക്തിയായിത്തീര്‍ന്ന ഈഴുവര്‍ കൃഷിഭൂമിയിലെ അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന 
വരായ ദളിതരിലേക്ക്‌ ഭൂപരിഷ്കരണത്തെ എത്തിക്കാതെ നിയമത്തെ തള 
ച്ചിടുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. അധികാരത്തിന്റെ സുഖലോലുപതയില്‍ എത്തിയ 
സവര്‍ണ്ണ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകള്‍ ഭൂരിപക്ഷക്കാരായ ഈഴുവരുടെ രാഷ്ട്രീയ 
ഇച്ഛാശക്തിക്കും സംഘടിത വോട്ടിനും മുമ്പില്‍ കീഴടങ്ങി. കമ്മ്യൂണിസ 
ത്തിന്റെ വാഗ്ദാനങ്ങളെയും സമത്വസങ്കല്പങ്ങളെയും ദളിതരില്‍ 
എത്തിക്കാതെ ഈഴുവര്‍ അപഹരിക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007... ; 


ജാതീയമായി സംഘടിച്ച്‌ ശക്തരായ ഈഴുവരും നായന്മാരും 
പിന്നീട്‌ ദളിതരെ വര്‍ഗ്ഗപരമായി സംഘടിപ്പിക്കാനാണ്‌ ശ്രമിച്ചത്‌. 
ജാതീയമായി സംഘടിക്കുന്ന ദളിതര്‍ വമ്പിച്ച വോട്ടുകളുടെ പിന്‍ബല 
ത്തില്‍ രാഷ്ര്രീയശക്തിയായിത്തീരുമെന്നു കാണാന്‍ മേല്‍പറഞ്ഞ 
ജാതിവിഭാഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. തെരഞ്ഞെടുപ്പു വിജയം വിപ്ലവപ്രവര്‍ത്ത 
നമായതോടെ ദളിതരും ആദിവാസികളും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടികളുടെ 
അടിസ്ഥാന വര്‍ഗ്ഗമെന്ന പട്ടികയില്‍ നിന്ന്‌ അന ൃമാകുകയും ചെയ്തു. 
പുത്തന്‍ വര്‍ഗ്ഗവിഭജനങ്ങള്‍ 

ഇന്ത്യന്‍ സാമുഹ്യഘടനയെ വര്‍ഗ്ഗപരമായി വിഭജിച്ച ആദ്യകാല 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകള്‍ ബൂര്‍ഷ്വാസിയെയും ഇടത്തരക്കാരെയും തൊഴിലാളി 
കളെയും പ്രത്യേക വകുപ്പുകളാക്കി. നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതി, ബൂർഷാ 
കൂട്ടുകെട്ടെന്ന വ്യാഖ്യാനവും അവര്‍ ഇന്ത്യന്‍ ഭരണകൂടത്തിനു നല്‍കി. 
വ്യവസായികളെയും ജന്മികളെയും ഉന്നത ഉദ്യോഗസ്ഥരെയും ബൂര്‍ഷ്വാ 
സിയായി പ്രഖ്യാപിച്ച കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ അദ്ധ്യാപകരെയും ഗുമസ്ത 
ന്മാരെയും ഇടത്തരക്കാരായി കണ്ടെത്തി. അടിസ്ഥാനവര്‍ഗ്ലമായ തൊഴിലാ 
ളികള്‍ വിപ്ലവ്പ്രവര്‍ത്തകരാണെന്ന നിഗമനത്തിലും അവര്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 
ബൂര്‍ഷ്വാസിയെക്കുററിച്ചുള്ള വ്യാഖ്യാനപട്ടികയില്‍ കരാറുകാരും എഞ്ചിനീ 
യര്‍മാരും ഡോക്ടര്‍മാരും കോളേജ്‌ അദ്ധ്യാപകരും ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 

ഇന്നത്തെ സവിശേഷ സാഹചര്യത്തില്‍ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അതീതമായ സ്ഥിതിയിലേക്ക്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനവും ദളിതരും 
എത്തിച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയില്‍ ഈഴുവര്‍ ആധിപത്യ 
നേടിയതോടെ പരിവര്‍ത്തനങ്ങളെല്ലാം അവസാനിച്ചിരിക്കുന്നു. പാര്‍ട്ടി 
യില്‍ നിന്നും പോഷകസംഘടനകളില്‍ നിന്നും ദളിതര്‍ കൊഴിഞ്ഞു 
പോകുമ്പോള്‍ ഉണ്ടാകുന്ന അടിസ്ഥാനവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ നഷ്ടത്തെ പാര്‍ട്ടി 
പരിഗണിക്കുന്നില്ല. തെരഞ്ഞെടുപ്പിനെ വിപ്ലവപ്രവര്‍ത്തനമായി കാണുന്ന 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി സര്‍ക്കാര്‍ ജീവനക്കാരെയും അദ്ധ്യാപകരെയും 
വോട്ടുബാങ്കായി കാണുന്നു. കൂട്ടത്തില്‍ ബൂര്‍ഷ്വാസിയെന്ന പട്ടികയില്‍ 
നിന്ന്‌ ശുദ്ധിചെയ്ത്‌ കരാറുകാരെയും എഞ്ചിനീയര്‍മാരെയും ഡോക്ടര്‍ 
മാരെയും കോളേജ്‌ അദ്ധ്യാപകരെയും ചുരുക്കത്തില്‍ അബ്കാരികളെ 
വരെ പാര്‍ട്ടി അനുഭാവികളാക്കുന്നു. ഇവര്‍ക്ക്‌ ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരെന്ന്‌ 
ചാപ്പകുത്താനും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി മടിക്കുന്നില്ല. അധികാരവും സമ്പ 
ത്തുമുള്ള ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാര്‍ ഇപ്പോള്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയുടെ വിധി 
നിശ്ചയിക്കുന്ന അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗമായി തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. 

തെരഞ്ഞെടുപ്പിനെ വിമോചനത്തിനും വിപ്ലവത്തിനുമുള്ള മാന 
ദണ്ഡമാക്കുമ്പോള്‍ ആദിവാസികളുടെയും ദളിതരുടെയും ദുരിതനിവാര 
ണങ്ങള്‍ അപ്രസക്തമാണ്‌. കിഴാളരുടെ ഉയര്‍ത്തെഴുന്നേല്പ്‌ ഈഴുവരു 
ടെയും സവര്‍ണ്ണരുടെയും സുഖലോലുപതയെയാണ്‌ അപകടപ്പെടുത്തുക. 
ആദിവാസികളുടെയും ദളിതരുടെയും വിമോചനത്തെ തടയാന്‍ ഇടത്തര 
ക്ഓാരുടെയും ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരുടെയും അനുഭാവമാണ്‌ ആവശ്യം. 


ഇന്ത്യന്‍ ഭരണകൂടത്തെ നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതി, ബൂർഷാ 
കൂട്ടുകെട്ടെന്ന്‌ വിശേഷിപ്പിച്ച ഇ.എം.എസ്‌.നമ്പൂതിരിപ്പാട്‌ ഇന്ത്യന്‍ ജന്മിത്ത 
ത്തിന്റെയും ജാതിയുടെയും ശ്രേണീശൃംഖലയില്‍ തന്നെയാണ്‌ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ (പസ്ഥാനത്തെയും കെട്ടിപ്പടുത്തത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 
വിമോചന സങ്കല്പങ്ങളില്ലാത്ത പാര്‍ലിമെന്ററി മുതലാളിത്ത പാര്‍ട്ടിയായി 
ഇന്ത്യന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനം അധഃപതിച്ചത്‌. 
വിപ്ലവത്തിനുള്ള ഉത്തേജകമരുന്നുകളും 
കാലഹരണപ്പെട്ട ഓഷധങ്ങളും 

മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ വികാസപരിണാമങ്ങളെ വര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ തമ്മി 
ലുള്ള ഏറ്റുമുട്ടലായും സാമ്പത്തിക വിനിമയ ക്രമമായും കണ്ട രാഷ്ട്രീയ 
പ്രത്യയശാസ്ത്രം നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതി കൂട്ടുകെട്ടിന്റെ ഫലമായി 
അടിസ്ഥാനവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ശ്രതുപക്ഷത്തിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്നതിനെ 
യാണ്‌ നമ്മള്‍ ഇതുവരെ പരിശോധിച്ചത്‌. സാംസ്്‌കാരികമണ്ഡലത്തെ 
ജീര്‍ണ്ണതാവാദികള്‍ കയ്യടക്കിയതിനെയാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ പരിശോധി 
ക്കുന്നത്‌. 

കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ അടിത്തറയിട്ട രാജ്യാധികാര 
മില്ലാത്ത ക്ഷ്ര്തിയരും ഭുസ്വത്തിന്‌ അവകാശമില്ലാത്ത സവര്‍ണ്ണ 
അപ്ഫന്മാരും ആളോഹരിവിഹിതം വെച്ച്‌ നിര്‍ദ്ധനരായ നായന്മാരുമാണ്‌ 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ സാംസ്കാരിക വിഭാഗങ്ങളില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചു തുടങ്ങു 
ന്നത്‌. ഈഴുവരെയും മറ്റ്‌ അധഃകൃതരെയും വിപ്പവസജ്ജരാക്കുകയാണ്‌ 
സാംസ്‌കാരിക പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ ലക്ഷ്യം. ജീവിതത്തിന്റെ സാക്ഷ്യങ്ങളി 
ല്ലാത്ത വരേണ്യകലയെ ഉപേക്ഷിക്കാനും സമൂഹത്തിന്റെയും ജീവിതത്തി 
ന്റെയും യാഥാര്‍ത്ഥ്ൃയമുഖത്തെ സാഹിത്ൃത്തിലേക്ക്‌ കടത്തിവിടാനും 
കമ്മ്യുണിസ്റ്റുകാരുടെ ആദ്യകാല സാംസ്‌കാരിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കു 
കഴിഞ്ഞു. എങ്കിലും കേരളീയവും ഭാരതീയവുമായ സമൂഹത്തിന്റെ മത 
പരവും ആദ്ധ്യാത്മികവുമായ സവിശേഷതകളെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാനും 
തിരിച്ചറിയാനും അവര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. അതിനു കാരണം കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കാരുടെ അമിതമായ സാമ്പത്തികവാദവും സംസ്കാരത്തെയും മത 
ത്തെയും മൂല്യങ്ങളെയും സംബന്ധിച്ച അബദ്ധധാരണകളുമായിരുന്നു. 

വാക്ക്‌ അനുഭവമാകാത്തതുപോലെ യാഥാര്‍ത്ഥ യത്തിന്റെ പരിച്ചേദ 
വുമാകുന്നില്ല. ഭാവനാത്മകമായ യാഥാര്‍ത്ഥ്ൃയതലമാണ്‌; അനുഭവമാണെന്ന 
തോന്നലാണ്‌ കല സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. അത്‌ വായനക്കാരനെ മിഥ്യാധാരണ 
കളില്‍ നിന്ന്‌ പരിസരബോധത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു. മികച്ച കലാസൃഷ്ടി 
യുടെ ആസ്വാദനതലവും രചനാലക്ഷ്യവും തികച്ചും വ്യത്യസ്തമാണ്‌. അത്‌ 
യാഥാര്‍ത്ഥ വസ്തുതകളെ നിരസിക്കുകയും സ്രഷ്ടാവിന്‌ ജീവിതത്തോ 
ടും കാലത്തോടും പ്രപഞ്ചത്തോടുമുള്ള പ്രതികരണങ്ങളെ ആവിഷ്കരി 
ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. സാങ്കേതികമികവുള്ള അത്തരം രചനകളെ ആസ്വദി 
ക്കാന്‍ വായനക്കാരന്‌ സാങ്കേതിക പരിജ്ഞാനം അത്യാവശ്യമാണ്‌. 

ജീവല്‍സാഹിത്യം മുതല്‍ ദേശാഭിമാനി സ്റ്റഡിസര്‍ക്കിള്‍ വരെ 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007. 


യുള്ള കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരുടെ സാംസ്കാരിക പ്രവര്‍ത്തനം സോഷ ലിസ്റ്റ്‌ 
റിയലിസത്തിന്റെ സൈദ്ധാന്തിക പിന്‍ബലത്തിലാണ്‌ നടന്നത്‌. വൈദേശിക 
സാമ്രാജ്യത്വ ഭര€ തയും ദേശീയ ബൂര്‍ഷ്വാസിയുടെ ഭരണത്തെയും 
അവസാനിപ്പിക്കുക യിരുന്നു എല്ലാ സര്‍ഗ്ഗാത്മക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെ 
യും ലക്ഷ്യം. വയലാര്‍ രാമവര്‍മ്മയും ഉണ്ണിരാജയും നാടുവാഴിത്തത്തിന്റെ 
പ്രതിനിധികളായപ്പോള്‍, കെ.പി.ജി.നമ്പൂതിരിയും ചെറുകാടും നിര്‍ദ്ധനരായ 
അപ്ഫന്മാരില്‍ നിന്ന്‌ - കടന്നുവന്നു. കേശവദേവും കെടാമംഗലം 
പപ്പുക്കുട്ടിയും ആളോഹരി: വിഹിതം വാങ്ങിച്ച്‌ ദരിദ്രരായ നായന്മാരാണ്‌. 
ഇവരുടെ കൂടെ ചേരാന്‍ ഈഴുവരുടെ പ്രതിനിധികളായി തിരുനല്ലൂര്‍ 
കരുണാകരനും പുതുശ്ശേരി രാമചന്ദ്രനും ഡി.എം.പൊറ്റെക്കാടും എത്തി. 

കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിനു സംഭവിച്ച ദുരന്തം തന്നെയാണ്‌ 
നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതി കൂട്ടുകെട്ടിന്റെ ഫലമായി സാഹിത്യ 
സാംസ്കാരികമണ്ഡലത്തിലും ഉണ്ടായത്‌. സോഷ ലിസ്റ്റ്‌ റിയലിസം പൂര്‍വ്വ 
നിശ്ചയങ്ങളുടെ ശാധ്യങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ നിറഞ്ഞ സന്ദര്യദര്‍ശനമായതു 
കൊണ്ട്‌ ഭാരതീയ സാഹചര്യത്തെയും മനുഷ്യനെയും ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ 
(സഷ്ടാക്കള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. ദുഷ്ടനായ ജന്മിയും ത്യാഗധനനായ 
തൊഴിലാളിയും നോവലുകളിലും കഥകളിലും രൂപഭാവങ്ങളുടെ 
വൃതിയാനമില്ലാതെ വാര്‍ന്നുവീണു. പശ്ചാത്തലങ്ങള്‍ മാറുമ്പോഴും 
ജന്മിയുടെയും ബൂര്‍ഷയുടെയും പ്രാതിനിധ്യ സ്വഭാവത്തിന്‌ യാതൊരു 
മാറ്റവും സംഭവിച്ചില്ല. 

കവിത സാങ്കേതികമായും വിഷയപരമായും വികാസപരിണാമ 
ങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്ത അവസ്ഥയെയാണ്‌ നേരിട്ടത്‌. വിപ്ലവാഹ്വാനങ്ങള്‍ 
സ്ഥലകാലബോധമില്ലാതെ നിരന്തരം മുഴങ്ങിക്കൊണ്ടിരുന്നു. സോഷ ്യലിസ്റ്റ്‌ 
റിയലിസ്റ്റിക്‌ കവികള്‍ കാല്പനിക പദാവലികള്‍ നിരത്തി ഭാവനാശുന്യ 
മായ യാന്ത്രികരചനകളെ നിര്‍വ്വഹിച്ചു. 

സര്‍ഗ്ലാത്മകമണ്ഡലത്തില്‍ വിപ്ലവാഹ്വാനം നടത്തിയ കമ്മ്യൂണി 
സ്റ്റുകാര്‍ മുഖ്യധാരയുടെ വക്താക്കളായി സുഖലോലുപരായതോടെ 
അക്ഷരങ്ങളുടെ ആത്ൃന്തികസത്യമായ ആത്മപ്രകാശനം ഇല്ലാതായി. 
ആത്മാവു നഷ്ടപ്പെട്ട എഴുത്തുകാരുടെ രചനകളെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
വായനക്കാരും തയ്യാറായില്ല. 

കല ഭാവനാത്മകമായ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌. പ്രത്യേകിച്ച്‌ 
യഥാതഥരചനകള്‍. ഭാവനാശൂന്യമായ മനസ്സുകള്‍ വിചാരശൂന്യമായ 
ആവേശങ്ങളെയാണ്‌ ഉണ്ടാക്കുക. രാഷ്ട്രീയ പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളും 
അനുയായികളും യാന്ത്രികമായി പ്രതിബദ്ധ സാഹിത്യത്തെ ആഘോഷി 
ക്കു മെങ്കിലും അവ ഒരിക്കലും കലയുടെ കാലാതീതമായ അവസ്ഥ 
യിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേരില്ല. കാലത്തെ അതിജീവിക്കുന്ന രചനകള്‍ കാലിക 
പരിസരത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഇഈര്‍ജ്ജം നേടി മികച്ച ശില്പഘടനയോടെ പരപ്പിനു 
താഴെയുള്ള ആഴങ്ങളെ വിശദീകരിക്കുന്നു. 
(ര്രമപ്പെടുത്തിയ ചട്ടക്കൂട്ടില്‍ കാല്പനിക പദാവലികള്‍ കൊണ്ട്‌ 


വാമ്ടറിവ്‌ 


വിപ്ലുവാഹ്വാനം നടത്തിയ കവികള്‍ക്ക്‌ പില്ക്കാലത്ത്‌ ഭാവനാശുന്യത 
അനുഗ്രഹമായിത്തീര്‍ന്നു. വിപ്ലവസ്വപ്നങ്ങളെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ കച്ചവട 
സിനിമയുടെ താവളത്തില്‍ എത്തിയ കമ്മ ്യൂണിസ്റ്റ്‌ കവികള്‍ മലയാളത്തി 
ലെ എക്കാലത്തെയും മികച്ച ഗാനരചയിതാക്കളായി. തിരക്കഥയുടെ 
രംഗസംവിധാനത്തിനു വഴങ്ങി കാല്പനിക പദാവലികള്‍ നിരത്തി 
പാട്ടുകള്‍ എഴുതിയ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ കവികളെ മറികടക്കാന്‍ മറ്റാര്‍ക്കും 
കഴിഞ്ഞില്ല. വയലാറും പി.ഭാസ്കരനും ഒ.എന്‍.വി.യും മികച്ച സിനിമാ 
രചയിതാക്കളായത്‌ വിപ്ലവസാഹിത്യം നല്കിയ ഭാവനാശുന്യതയുടെ 
പിന്‍ബലത്തിലാണ്‌. ജി. ശങ്കരക്കുറുപ്പും ബാലചന്ദ്രന്‍ ചുള്ളിക്കാടും 
സിനിമാഗാനരചനയില്‍ പരാജയപ്പെട്ടത്‌ അവരുടെ ഉദാരമായ ഭാവനയും 
തനതായ പദസംഘാതങ്ങളും മൂലമാണ്‌. 
ജീര്‍ണ്ണതയുടെ വക്താക്കളും പ്രയോക്താക്കളും 

ജീവല്‍സാഹിത്യം മുതല്‍ ദേശാഭിമാനി സ്റ്റഡിസര്‍ക്കിള്‍ വരെ 
യുള്ള കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ സാംസ്‌കാരിക പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ ലക്ഷ്യം സമൂഹ 
ത്തെ വിപ്പവസജ്ജമാക്കുകയായിരുന്നു. പാര്‍ട്ടിയുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്ര 
ത്തോട്‌ പ്രതിബദ്ധത പുലര്‍ത്തിയ അവര്‍ സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ റിയലിസത്തിന്റെ 
ചട്ടക്കൂടില്‍ നിന്നാണ്‌ രചനകള്‍ നിര്‍മ്മിച്ചത്‌. സ്വകാര്യകാരണങ്ങളും 
താത്വികമായ എതിര്‍പ്പുകളും പലരേയും പുതിയ ദിശാബോധത്തിലേക്ക്‌ 
എത്തിച്ചു. എന്നാല്‍ പാര്‍ട്ടിയുടെ നിയമാവലികളെ അനുസരിച്ച 
എഴുത്തുകാര്‍ ഭാവരുപങ്ങളില്‍ മാറ്റങ്ങളില്ലാതെ എഴുത്തു തുടര്‍ന്നു. 

നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതിക്കൂട്ടുകെട്ടില്‍ നിന്ന്‌ ആരംഭിച്ച 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനം സംഘടിത ഈഴുവ പ്രസ്ഥാനമായിത്തീര്‍ന്നതും 
ആദിവാസികളുടെയും ദളിതരുടെയും വിമോചനത്തിന്‌ പ്രതിസന്ധി 
സൃഷ്ടിച്ചതും നമ്മള്‍ പരിശോധിച്ചുവല്ലോ. അടിസ്ഥാനവര്‍ഗ്ഗത്തെ 
നിരാകരിച്ച കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ര്രസ്ഥാനം അധികാരത്തെ ലക്ഷ്യമാക്കി ഉയര്‍ന്ന 
ഇടത്തരക്കാര്‍ എന്ന വിശേഷണപദത്തോടെ ഇന്ത്യന്‍ ബൂര്‍ഷാസിയെ 
പാര്‍ട്ടിയുടെ അവിഭാജ്യഘടകമാക്കി. ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരെ പാര്‍ട്ടിയില്‍ 
ചേര്‍ത്ത്‌ ആദിവാസികളുടെയും ദളിതരുടെയും വിമോചനത്തെ 
തടയുകയാണ്‌ ഈഴുവരുടെ ലക്ഷ്യം. അതോടെ വിമോചന സങ്കല്പം 
കമ്മ്യൂണിസത്തിന്‌ അന്യമാകുകയും ചെയ്തു. 

ഭൂപരിഷ്കരണം നടത്തി സാമ്പത്തികശക്തിയായിത്തീര്‍ന്ന 
ഈഴുവര്‍ ഭൂരിപക്ഷത്തിന്റെ അമിതാധികാരങ്ങളോടെ സാമൂഹിക 
പരിവര്‍ത്തനങ്ങളെ അവസാനിപ്പിച്ചപ്പോള്‍ സ്വാഭാവികമായും അത്തരം 
നിലപാടുകളുടെ തുടര്‍ച്ച കമ്മ ്യൂണിസത്തിന്റെ സാംസ്്‌കാരികപ്രവര്‍ത്തന 
ങ്ങളെയും ബാധിച്ചു. ദേശാഭിമാനി സ്റ്റഡി സര്‍ക്കിളിനുശേഷം ആരംഭിച്ച 
പുരോഗമന കലാസാഹിത്യസംഘം ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരുടെ സങ്കേത 
മായിത്തീര്‍ന്നു. വിപ്ലവത്തെ സങ്കല്പിക്കാന്‍ പോലും കഴിയാത്ത അവര്‍ 
ഒരിക്കലും വിപ്ലവ്ര്രവര്‍ത്തകരുമല്ല. പ്രഭാവര്‍മ്മയും, നീലമ്പേരൂര്‍ 
മധുസൂദനന്‍നായരും, വൈശാഖനും, സി.വി.ശ്രീരാമനും, കെഇ.എന്നും ലം 
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എം.എന്‍.വിജയനും, കടമ്മനിട്ടയും കമ്മ ്യൂണിസ്റ്റ്‌ സാഹിത്യകാരന്മാരായി 
ത്തീരുമ്പോള്‍ പരിവര്‍ത്തനമല്ല നിശ്ചലതയാണ്‌ സാഹിത്യത്തിലും 
സാമുഹ്ൃജീവിതത്തിലും സംഭവിക്കുക. ജീവല്‍സാഹിത്യവും തുടര്‍ന്നു 
വന്ന പ്രസ്ഥാനങ്ങളും വിപ്ലവത്തെ ത്വരിതപ്പെടുത്താന്‍ വാക്കുകളെ 
ഉപയോഗിച്ചുവെങ്കില്‍ ഇന്നത്തെ പുരോഗമനസാഹിത്യം പരിവര്‍ത്തന 
ങ്ങളെ തടഞ്ഞ്‌ അവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കുകയാണ്‌. 

ഇന്നത്തെ സാഹചര്യത്തില്‍ പുരോഗമന കലാസാഹിത്യ സംഘ 
ത്തിന്റെ നിലപാടുകള്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധയര്‍ഹിക്കുന്നു. എന്തും എഴുതാനു 
ള്ള സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ നല്കുന്ന പ്രസ്ഥാനം കമ്മ്യൂണിസത്തെയും പാര്‍ട്ടി 
യെയും വിമര്‍ശിക്കരുതെന്ന നിലപാടാണു സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. പാര്‍ട്ടിയുടെ 
ആജ്ഞാനുവര്‍ത്തികള്‍ക്ക്‌ ഉന്നതമായ പദവികളും ലഭിക്കുന്നു. കൂട്ടത്തില്‍ 
മറ്റൊന്നുകൂടി: പൊതുജനപ്രതിയുള്ള മറ്റ്‌ സാഹിത്യ കാരന്മാര്‍ കമ്മ മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
പ്രസ്ഥാനത്തോട്‌ വിധേയത്വം പുലര്‍ത്തിയ സഹ യാത്രികനാകുമ്പോള്‍ 
അവര്‍ക്ക്‌ കൂടുതല്‍ സ്ഥാനമാനങ്ങള്‍ ലഭിക്കുന്നു. കാരണം പാര്‍ട്ടി 
സാഹിത്യകാരന്മാര്‍ക്ക്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിന്‌ പുറത്ത്‌ നിലനില്പില്ല. അവരുടെ 
വാക്കുകളെ ശ്രദ്ധിക്കുക പാര്‍ട്ടി അനുഭാവികള്‍ മാത്രമാണ്‌. സഹയാത്രിക 
നായ സാഹിത്യകാരനെ സ്വീകരിക്കാനും അവസരങ്ങളും സ്ഥാനങ്ങളും 
നല്കാനും മറ്റുപലരും തയ്യാറാണ്‌. അവരുടെ വാക്കുകളെ വായനക്കാര്‍ 
അമിത പ്രാധാന്യത്തോടെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ സന്നദ്ധരുമാണ്‌. 

എഴുപതുകളിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രത്ൃയയശാസ്ര്രഭാരത്തെ ചുമ 
ക്കുന്ന കുഞ്ഞപ്പ പട്ടാന്നുരിനെപോലുള്ള കവികള്‍ സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ റിയലിസ 
ത്തില്‍ നിന്ന്‌ മോചനം നേടാതെ ഇപ്പോഴും കവിതകള്‍ എഴുതുന്നു. പാര്‍ട്ടി 
യുടെ ക്രമപ്പെടുത്തലുകള്‍ക്ക്‌ വിധേയരായ ഇത്തരം കവികള്‍ പുത്തന്‍ 
ഭാവുകത്തെ സ്വീകരിക്കാനും സ്വയം നവീകരിക്കാനും തയ്യാറല്ല. പാര്‍ട്ടിക്ക്‌ 
പുറത്ത്‌ നിലനില്പില്ലാത്ത ഇവരെ പ്രസ്ഥാനം സൌകര്യപൂര്‍വ്വം അവഗണി 
ക്കുകയുമാണ്‌. 

നവകൊളോണിയലിസത്തിന്റെ നിര്‍മ്മിതിയായ ഉത്തരാധുനിക 
സാഹിത്യവും സിദ്ധാന്തങ്ങളും വെറും സൂന്ദര ൃസങ്കല്പങ്ങളല്ല. പുത്തന്‍ 
സാമ്പത്തികാവസ്ഥയുടെയും രാഷ്ട്രീയത്തിന്റെയും സൃഷ്ടിയാണ്‌. 
ലളിതവല്‍ക്കരണവും ചരിത്രശുന്യതയും സമഗ്രതയുടെ നിഷേധവും 
പ്രാദേശികതയുടെ അമിത്പ്രാധാന്യവും കമ്പോളം വിസ്തൃതമാക്കാനുള്ള 
നവകൊളോണിയല്‍ സാംസ്കാരിക പ്രവര്‍ത്തനമാണ്‌. 

ചരിത്രത്തിന്റെയും ഭാതികവാദത്തിന്റെയും സമഗ്രതയാണ്‌ 
കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനദര്‍ശനം. സമഗ്രതയെ നിഷേധിക്കുന്ന 
ഉത്തരാധുനികതയുടെ വക്താക്കളായ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ സാഹിത്യകാരന്മാര്‍ 
സ്വന്തം വര്‍ഗ്ഗതാല്പര്യത്തെ മറനീക്കി പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നു. 

ആദിവാസികളുടെയും ദളിതരുടെയും വിമോചനത്തിന്‌ വിഘാതം 
സഷ്ടിക്കുക മുതലാളിത്ത/ജാതി/കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ ലക്ഷ്യമാണെന്ന്‌ 


നമുക്ക്‌ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞുവല്ലോ. ഈഴുവര്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി 


വ്ാമ്ഃറ്റിവ്‌ 


യിലെ പ്രബലശക്തിയായതോടെ അടിസ്ഥാനവര്‍ഗ്ഗത്തെ ഉപേക്ഷിക്കു 
കയും അടിത്തട്ടിലേക്കുള്ള പരിവര്‍ത്തനത്തെ അവസാനിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു. ജാതീയതയുടെ ഗുരുത്വമേന്മ കീഴ്ത്തട്ടുകാരോട്‌ അവഗണനയും 
ഉയര്‍ന്ന മേല്‍ത്തട്ടുകാരോട്‌ ആദരവുമാണ്‌. ഉയര്‍ന്ന മേല്‍ത്തട്ടുകാരുടെ 
ജാതീയ പ്രതീകങ്ങളെയും അധികാരചിഹ്നങ്ങളെയും അടിത്തട്ടുകാര്‍ 
എപ്പോഴും ആദരവോടെ സമീപിക്കുന്നു. മുതലാളിത്ത കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാ 
രുടെ സാംസ്‌കാരിക സംഘങ്ങളും ദൃശ്യമാധ്യമങ്ങളും സവര്‍ണ്ണന്റെ 
ജാതീയപ്രതീകങ്ങളെ ആദരിക്കുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. മുണ്ടും നേര്യതും 
നിലവിളക്കും നാലുകെട്ടും സുകുമാരകലകളും കീഴാളന്റെ പ്രതീകങ്ങളല്ല. 
അവ സവര്‍ണ്ണമേധാവിത്വത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനചിഹ്നങ്ങളാണ്‌. 

നാടുവാഴിത്ത, ജന്മി, ജാതി കൂട്ടുകെട്ടില്‍ നിന്ന്‌ ആരംഭിച്ച ഇന്ത്യന്‍ 
കമ്മ്യൂണിസം സവര്‍ണ്ണഹൈന്ദവതയെ ആദരിക്കുക ചരിത്രത്തിന്റെ 
സ്വാഭാവിക വികാസമാണ്‌. 

ഇന്ത്യന്‍ ധൈഷണികമണ്ഡലത്തിന്‌ മാര്‍ക്സിസം ഉദാരമായ 
സംഭാവനകള്‍ നല്കിയിട്ടുണ്ട്‌. കൊസാമ്പിയും ദേവിപ്രസാദ്‌ ചതോപാ 
ദ്ധ്യായയും രാഹുല്‍ സാംകൃത്യായനനും കെ.ദാമോദരനും ഭാരതീയ 
ചിന്താപാരമ്പര്യത്തെ നവീനമായ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയോടെ സമീപിച്ചു. ഇതിന്‌ 
അവരെ സഹായിച്ചത്‌ മാര്‍ക്സിസത്തിന്റെ വിശകലനരീതിശാസ്ത്രമാണ്‌. 
എന്നാല്‍ ഇന്ത്യന്‍ അവസ്ഥയെ പൂര്‍ണ്ണമായി കണ്ടെത്താനോ വിശകലനം 
നടത്താനോ സാമ്പത്തികവാദത്തിന്‌ അമിതപ്രാധാന്യം നല്കിയ മാര്‍ക്സി 
സ്റ്റുകാര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. പാശ്ചാത്യസമൂഹം വര്‍ഗ്ഗപരമായി വിഭജി ക്കപ്പെട്ട 
പ്പോള്‍ ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹം ജാതീയമായാണ്‌ വിഭജിക്കപ്പെട്ടത്‌. പാശ്ചാത്യസ 
മൂഹത്തില്‍ സാമ്പത്തിക അധീശത്വം സംസ്‌കാരത്തെ സൃഷ്ടിച്ചുവെങ്കില്‍ 
ഭാരതീയപരിസരത്തില്‍ സംസ്‌കാരം ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ സാമ്പത്തിക്രകമ 
ത്തിന്റെ ഉല്പന്നമാകുകയും പിന്നീട്‌ നൂറ്റാണ്ടുകളോളം സംസ്കാരം സാ 
മ്പത്തികാവസ്ഥയെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുകയും ചെയ്തു. ജാതീയ ഉല്പന്നങ്ങളും 
ഉല്പാദനവ്യവസ്ഥയും ഭാരതീയ സംസ്കാരത്തിന്റെ സവിശേഷതയായി 
വികാസപരിണാമങ്ങളില്ലാത്ത സാമ്പത്തികഘടനയെയും സാമൂ 
ഹ്യാവസ്ഥയെയും സൃഷ്ടിച്ചു. 

കെ.ദാമോദരന്‍ അവസാനനാളുകളില്‍ വീണ്ടുവിചാരത്തിന്‌ 
തയ്യാറായെങ്കിലും മുതലാളിത്ത കമ്മ്യൂണിസത്തിന്റെ വക്താക്കള്‍ 
കീഴടക്കിയ ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരെന്ന ഇന്ത്യന്‍ ബൂര്‍ഷ്വാസി അധികാര 
ത്തിനും അനീതിയെ സംരക്ഷിക്കാനും വേണ്ടിയാണ്‌ സമത്വസുന്ദരമായ 
ലോകത്തെ സ്വപ്നം കാണുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ റഷ്യയിലും മറ്റ്‌ 
യൂറോപ്യന്‍ നാടുകളിലും കമ്മ്യൂണിസം തകര്‍ന്നപ്പോഴും ഇന്ത്യയിലെ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ ബുദ്ധിജീവികള്‍ സംവാദങ്ങളും അന്വേഷണങ്ങളും ഇല്ലാതെ 
നിശ്ശൂബ്ദരാകുന്നത്‌. മുതലാളിത്ത കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരുടെ നിശ്ശബ്ദത 
അവരുടെ വര്‍ഗുപരവും ജാതീയവുമായ സ്വാര്‍ത്ഥതയെയാണ്‌ 
വെളിപ്പെടുത്തുന്നത്‌. 


ക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007 


അഭിമുഖം 


മിരാനന്മകുമാകി ഒരഭിമുഖം 


രവികുമാര്‍ /എസ്‌.ആനന്ദ്‌ 
അംബേദ്കറും ജഞാനോദയവും 


രവികുമാര്‍ : ബുദ്ധമതത്തോടുള്ള അംബേദ്കറുടെ സമീപന 
ത്തില്‍ ജോണ്‍ ഡ്യൂയി (01൩൧ ഒഡഒു) യുടെ സ്വാധീനത്തെപ്പറ്റി താങ്കളുടെ 
കൃതിയില്‍ അമിതമായി ഈന്നിപ്പറയുന്നതായി കാണുന്നു. അതെന്തു 
കൊണ്ടാണ്‌ 2 
മീരാനന്ദ : ആദ്ധ്യാത്മികകാര്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ മറുപടി 
പറയാനുള്ള ബുദ്ധന്റെ വിമുഖതയെക്കുറിച്ച്‌ അംബേദ്കര്‍ പ്രത്യേകം 
എടുത്തുപറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. അത്തരം കാര്യങ്ങള്‍ ഗൌരവമുള്ളതായി ബുദ്ധന്‍ 
കരുതിയില്ല. ആത്മാവുണ്ടോ എന്ന ചോദ്യത്തിന്‌ ബുദ്ധന്റെ ഉത്തരം 
മൌനമായിരുന്നു. ഇത്തരം ചോദ്യങ്ങളൊന്നും പ്രബുദ്ധതയിലെത്താന്‍ 
നമ്മെ സഹായിക്കില്ലെന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറയുമായിരുന്നു. ജീവിതത്തെ 
മനസ്സിലാക്കാനും ശരിയായി ജീവിക്കാനും അവ നമ്മെ സഹായിക്കില്ല. 
അംബേദ്കറുടെ ചിന്തയ്ക്കു പിന്നില്‍ തീര്‍ത്തും ഡ്യൂയിയൂടേതായ 
വീക്ഷണം ഉള്ളതായി വ്യക്തിപരമായി ഞാന്‍ കരുതുന്നു. തന്റെ 
കൃതികളില്‍ പലയിടത്തും അദ്ദേഹം ഡ്യൂയിയോടുള്ള കടപ്പാട്‌ പല 
വാക്കുകളില്‍ -- 'അദ്ദേഹം എന്റെ ഗുരുവായിരുന്നു' -- രേഖപ്പെടുത്തു 
ന്നുണ്ട്‌. മാധ്രതമല്ല, തന്റെ രാഷ്ര്രീയ ചിന്തകളില്‍ ഡ്യൂയിയെ 
ഉദ്ധരിക്കുന്നുമുണ്ട്‌. ഇത്തരം കാര്യങ്ങള്‍ തന്റെ "ബുദ്ധനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ധര്‍മ്മവും' എന്ന പുസ്തകത്തില്‍ ഈന്നിപ്പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 
ഞാനിങ്ങനെയൊരു നിഗമനത്തിലെത്തിയത്‌. ബുദ്ധനെക്കുറിച്ചുള്ള 
അംബേദ്കറുടെ വ്യാഖ്യാനത്തില്‍ ഡ്യൂയിയുടെ സ്വാധീനം വ്യക്തമാണ്‌. 
മറ്റു പലരും അംബേദ്കറെക്കുറിച്ച്‌ ഇതുതന്നെ പറയുന്നുണ്ട്‌. ഹാര്‍വാര്‍ഡ്‌ 
യൂണിവേഴ്‌സിറ്റിയിലെ ഒരു പണ്ഡിതനായ ര്രിസ്റ്റഫര്‍ ക്വീന്‍ എന്റെ 
അഭിപ്രായം വായിച്ച്‌ ശരിവെയ്ക്കുന്നുണ്ട്‌. കുറച്ചുകാലമായി അംബേദ്കര്‍ 
ചിന്തയെക്കുറിച്ച്‌ പഠനം നടത്തുന്നയാളാണ്‌ അദ്ദേഹം. എലീനോര്‍ 
സെലിയറ്റും (ദലിത്‌ പ്രസ്ഥാന പണ്ഡിത) ഡ്യൂയിയുടെ 
സ്വാധീനത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഇതേ രീതിയില്‍ തന്നെയാണ്‌ ചിന്തിക്കുന്നത്‌. 

കേവലം ഡ്യൂയിയുടെ സ്വാധീനം മാത്രമല്ല അവര്‍ അംബേദ്കറില്‍ 
കണ്ടത്‌. മാനവികതാപരമായ (1ധണദബ്ട?) അന്തരീക്ഷത്തിന്റെ സ്വാധീന 
വുമുണ്ടായിരുന്നു... ഹ്യൂമനിസ്റ്റ്‌ മനിഫെസ്റ്റോ'യില്‍ ഒപ്പുവെച്ചവരില്‍ 
ഓരാളായിരുന്നുവല്ലേോ ഡ്യൂയി. മാത്രമല്ല, അക്കാലത്ത്‌ ന്യൂയോര്‍ക്കിലെ 
മോര്‍ണിംഗ്‌ ഹൈറ്റ്സിനടുത്തായിരുന്നു അംബേദ്കര്‍ താമസിച്ചിരുന്നത്‌. 
മോര്‍ണിംഗ്‌ ഹൈറ്റ്സ്‌ പള്ളിയിലെ 'യൂണിയന്‍ തിയോളജിക്കല്‍ 


. വറക്കറ്റിവ്‌ 
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സെമിനാരി'ക്ക്‌ വളരെ ശക്തമായ മതനിരപേക്ഷ-മാനവികവാദ പ്രവണത 
കളാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. ഇക്കാര്യം അംബേദ്കര്‍ വളരെ അടുത്തുനിന്ന്‌ 
നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഡ്യൂയി മാത്രമല്ല, അക്കാലത്തെ എല്ലാ മാനവികവാദ 
പ്രസ്ഥാനങ്ങളും അംബേദ്കറെ സ്വാധീനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതിനു തെളിവ്‌ 
എവിടെ ? മിക്കവാറും പരോക്ഷമായ തെളിവാണതിനുള്ളത്‌. ജ്ഞാനത്തെ 
നോക്കിക്കാണാന്‍ നമ്മുടെ സ്വന്തം സംസ്‌കാരത്തില്‍ വേരുകളുള്ള ഒരു 
വഴി കണ്ടെത്താനുള്ള ആഗ്രഹമാണ്‌ എന്നെ ഈ നിലപാടിലേക്ക്‌ 
ആകര്‍ഷിച്ചത്‌. ഞാനതിനെ ആദ്യം ബുദ്ധനുമായും, പിന്നെ സാംഖ്യവു 
മായും പ്രാചീന ഭാതികവാദവുമായും ബന്ധപ്പെടുത്തി. ആദ്ധ്യാത്മികമായ 
(സിട്ദ്ധാസഠ/ദേ) ചോദ്യങ്ങളെ ഒഴിവാക്കിക്കൊണ്ട്‌ ജ്ഞാനത്തെ 
വീക്ഷിക്കുന്ന രീതിയുടെ വേരുകള്‍ ഇന്ത്യന്‍ സംസ്കാരത്തിലുണ്ടെന്ന്‌ 
ഞാന്‍ കരുതുന്നു. ഞാനതിനെ ആധുനികവാദ പ്രവണതയുമായി, 
പ്രത്യേകിച്ച്‌ ഡ്യൂയിയുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുക വഴി പുനരുജ്ജീവിപ്പിക്കാന്‍ 
ശമിക്കുന്നു. ഇത്‌ ബുദ്ധനോടൊലപ്പം അവസാനിക്കുന്നില്ല. ഈ 
ആശയങ്ങള്‍ വാസ്തവത്തില്‍ ഇത്തരം ചില ചിന്തകരിലൂടെ ഇരുപതാം 
നൂറ്റാണ്ടിലേക്ക്‌ തുടര്‍ച്ച (്രാപിക്കുന്നുണ്ട്‌. ബുദ്ധന്‌ ഒരു ആധുനിഭാഷ്യം 
നല്‍കി അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആശയങ്ങളെ പുനരുജ്ജീവിപ്പിക്കാനും 
അംബേദ്കറുടെ കൃതിയിലൂടെ അവയ്ക്ക്‌ ഒരു സാമൂഹികാടിസ്ഥാനം 
കണ്ടെത്താനുമാണ്‌ ഞാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. ഞാനിത്‌ കെട്ടിയുണ്ടാക്കുന്ന 
താവാം; അല്ലെങ്കില്‍ എന്റെ ആഗ്രഹചിന്തയുമാകാം. എന്നാലും ഞാന്‍ 
ചില ബന്ധങ്ങള്‍ കാണുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ഞാനതിനു ശ്രമിച്ചത്‌. 
ബുദ്ധന്റെ കാലത്തെയും, പിന്നീട്‌ അംബേദ്കറുടെ കാലത്തെയും ഒരു 
രാഷ്ര്രീയലക്ഷ്യത്തിനു പ്രയോജനപ്പെട്ട ഇന്ത്യന്‍ സംസ്കാരത്തിലെ 
ആദ്ധ്യാത്മികചിന്താവിരുദ്ധമായ ഈ ദാര്‍ശനികഭൂമിയെ തങ്ങളുടെ സ്വന്തം 
നിലപാടുതറയായി ഇന്ത്യന്‍ ബുദ്ധിജീവികള്‍ സ്വീകരിക്കണമെന്നാണ്‌ 
എനിക്കു തോന്നിയത്‌. പക്ഷെ, എന്തുകൊണ്ട്‌ നിങ്ങള്‍ ഡ്യൂയിയുടെ 
സ്വാധീനത്തെ സംശയിക്കുന്നു ? 

രവികുമാര്‍ : 1940 കളില്‍ മാത്രമാണ്‌ എല്ലാ മതങ്ങളെയും കുറിച്ചുള്ള ഒരു 
താരതമ്യപഠനം അംബേദ്കര്‍ നടത്തിയത്‌. ക്രിസ്‌തുമതത്തെയും, 
ഇസ്ലാമിനെയും, സിഖുമതത്തെയും പരിശോധിച്ചതിനുശേഷം അദ്ദേഹം 
ബുദ്ധമതത്തിലേക്കു നീങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ അദ്ദേഹം ബൈബിള്‍ പോലൊരു 
ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ ആവശ്യം ഈന്നിപ്പറഞ്ഞു. 

മീര : അതായിരുന്നു ” ബുദ്ധനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ധര്‍മ്മവും" 

രവികുമാര്‍ : .....അമ്പതുകളുടെ തുടക്കത്തിലായിരുന്നു അത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അബേദ്കര്‍ ഈ വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ വായിക്കാന്‍ ആരംഭിച്ചു. 
ഈ കാലഘട്ടത്തിലാണ്‌ അദ്ദേഹം ലക്ഷ്മി നരസുവിന്റെ കൃതി, പ്രത്യേകിച്ച്‌ 
" ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സത്ത” വായിച്ചത്‌. 

മീര : ഓ, അദ്ദേഹം നരസുവിന്റെ കൃതി വായിച്ചിട്ടുണ്ടല്ലേ ? 

ആനന്ദ്‌ : വാസ്തവത്തില്‍, നരസുവിന്റെ “ആധുനിക ബുദ്ധമതക്കാരന്റെ 
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മതം” (8൭൫10൩ 0 (൪൦ നഠഠ്ദേഡ 8ധഠവ്ട) എന്ന പുസ്‌ തകത്തിന്റെ 
കൈയെഴുത്തുപ്രതി അംബേദ്കറുടെ കൈയിലായിരുന്നു. പിന്നീടത്‌ 
വസന്ത്മൂണിന്റെ (മഹാരാഷ്ട്ര ഗവണ്‍മെന്റ്‌ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച അംബേദ്കര്‍ 
കൃതികളുടെ എഡിറ്റര്‍) സംരക്ഷണത്തിലായി. ഇതേക്കുറിച്ച്‌ അറിഞ്ഞ്‌ 
അലോഷ്യസ്‌ മൂണിനെ കണ്ടു. കൈയെഴുത്തുപ്രതിയെ അന്വേഷിച്ച്‌ 
ആരെങ്കിലും വരുമെന്നു പ്രതീക്ഷിച്ചിരിക്കുകയായിരുന്നു താനെന്ന്‌ വസന്ത്‌ 
പറഞ്ഞുവത്രെ. ഈ സംഭവം നരസുവിന്റെ പുസ്തകത്തിന്റെ പുതിയ 
പതിപ്പിനുള്ള മുഖവുരയില്‍ അലോഷ്യസ്‌ അനുസ്മരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
അംബേദ്കറുടെ മേലുള്ള ഡ്യൂയിയുടെ സ്വാധീനത്തിലേക്ക്‌ തിരിച്ചുവരാം. 
അംബേദ്കര്‍ തന്റെ ബുദ്ധമതാശയങ്ങളിന്മേലുള്ള നരസുവിന്റെ 
സ്വാധീനത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഒരിക്കലും പ്രത്യക്ഷമായി പറയുന്നില്ല. 

മീര : ഞാന്‍ നരസുവിനെക്കുറിച്ച്‌ മുമ്പൊരിക്കലും കേട്ടിട്ടുണ്ടായിരുന്നില്ല. 
രവികുമാര്‍ : നരസുവിന്റെ പാണ്ഡിത്യത്തോടുള്ള തന്റെ കടപ്പാടിനെ 
ക്കുറിച്ച്‌ അംബേദ്‌കര്‍ രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. 1934-ല്‍ നരസു 
മരണമടഞ്ഞു. അംബേദ്കര്‍ നരസുവിന്റെ “ബുദ്ധമതത്തിന്റെ സത്ത' എന്ന 
കൃതിയുടെ മൂന്നാം പതിപ്പിന്‌ ആമുഖമെഴുതി 1948-ല്‍ താക്കൂര്‍ ആന്റ്‌ 
കമ്പനി മുഖാന്തിരം അത്‌ പ്രസിദ്ധീകരിക്കുകയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. 
വാസ്തവത്തില്‍ പട്ടാഭി സീതാരാമയ്ുരാണ്‌ നരസുവിന്റെ കൃതിയെ 
അംബേദ്കര്‍ക്ക്‌ പരിചയപ്പെടുത്തിക്കൊടുത്തത്‌. 

മീര : പക്ഷെ, അദ്ദേഹം പല പ്രാവശ്യം ഡ്യൂയിയെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ബുദ്ധനും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ധര്‍മ്മവും എന്ന കൃതി ആരംഭിക്കുന്നതുതന്നെ 
ജോണ്‍ ഡ്യൂയിയുടെ ഉദ്ധരണിയോടെയാണ്‌. 

ആനന്ദ്‌ : ഡ്യൂയിയുടെ സ്വാധീനം ഇല്ലെന്നോ, ഉണ്ടാകാന്‍ പാടില്ലെന്നോ 
എന്നൊന്നും രവി പറയുന്നില്ല. അക്കാര്യത്തില്‍ അമിതമായി 
ഈന്നുന്നതാണ്‌ ഞങ്ങളെ വ്യാകുലപ്പെടുത്തുന്നത്‌. വടക്കേ അമേരിക്കന്‍ 
അക്കാദമികളില്‍, പ്രത്യേകിച്ച്‌ കൊളംബിയ സര്‍വ്വകലാശാലയില്‍ 
നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്ന ഗായ്ത്രി സ്പിവാക്‌, പാര്‍ത്ഥാ ചാറ്റര്‍ജി, ച്രദ്രാ 
തല്‍പഡെ മൊഹന്തി തുടങ്ങിയവരടങ്ങുന്ന പോസ്റ്റ്‌ കൊളോണിയല്‍ 
അക്കാദമിക്‌ മാഫിയയുടെ ശ്രദ്ധ പിടിച്ചെടുക്കാനുള്ള തന്ത്രമാകാം അത്‌. 
ഇവരാരും തന്നെ ഒരിക്കലും അംബേദ്കറെ പരിഗണിച്ചിട്ടില്ല--അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ അര്‍ദ്ധകായപ്രതിമ അവിടെ സ്ഥാപിച്ചതിനുശേഷം പോലും. 
ഇവരിലധികം പേരും അംബേദ്കര്‍ പഠിച്ച സര്‍വ്വകലാശാലയെ ക്രന്ദ്രീ 
കരിച്ച്‌ ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നവരാണെങ്കിലും, അദ്ദേഹം അര്‍ഹിച്ച അക്കാദമിക്‌ 
അംഗീകാരം അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഒരിക്കലും നല്‍കിയിട്ടില്ല. അവര്‍ അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ കൃതികള്‍ വായിക്കുകയോ ഉദ്ധരിക്കുകയോ ചെയ്തിട്ടില്ല. അവര്‍ 
കീഴാളപഠനങ്ങള്‍ (ഭഥാദഭന൩ ട്ധഠിടട) നടത്തുന്നവരായിരുന്നെങ്കിലും ഈ 
കീഴാളന്‍ പരിഗണനീയനായില്ല. ഇത്തരമൊരു സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ താങ്കളുടെ 
കൃതി അദ്ദേഹത്തെ അന്താരാഷ്ട്ര ശ്രദ്ധയിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചുവെന്നത്‌ 
ടി യൊരു ന, ഗൌരി വിശ്വനാഥന്‍ മതപരിവര്‍ത്തനപ്രശ്നം 


പഠിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയ്ക്ക്‌ വെളിയില്‍ (ഠധ്ടിദ്ട ൦10) 
എന്ന തന്റെ പുസ്തകത്തിന്റെ പേര്‌ അംബേദ്കറുടെ ഉപന്യാസങ്ങളുടെ 
അഞ്ചാം വാള്യത്തില്‍ നിന്നാണെങ്കിലും അവര്‍ ആ കടപ്പാട്‌ രേഖപ്പെടുത്തു 
ന്നതുപോലുമില്ല. നിങ്ങളുടെ കൃതിയില്‍ അംബേദ്കറെ അടിക്കുറിപ്പു 
കളിലും സൂചികയിലും മാര്രം ഒതുക്കിനിര്‍ത്തുന്നില്ല. ഈ മുഴുവന്‍ 
ബൌദ്ധ-ജ്ഞാനോദയ--യുക്തിവാദ ഭൂതകാലത്തെ വീണ്ടും ബന്ധിപ്പിക്കുക 
വഴി അത്‌ അദ്ദേഹത്തെ ക്രേന്ദ്ര സ്ഥാനത്ത്‌ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നു. അവിടെ 
ജോണ്‍ ഡ്യുയി, ഒരുപക്ഷെ, സമാനതകള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്നു 
പടിഞ്ഞാറിനോടു പറയുന്ന ഒരു മാര്‍ഗ്ഗമായി മാറുന്നു. എന്നാല്‍ ഇന്ത്യന്‍ 
ദളിത്‌ പ്രസ്ഥാനത്തെ സംബന്ധിച്ചത്തോളം, അംബേദ്കറെക്കുറിച്ച്‌ 
ചിന്തിക്കുമ്പോള്‍ ആരാണ്‌ ജോണ്‍ ഡ്യയൂയി ?' എന്നത്‌ ഒരു 
ചോദ്യമായിരിക്കും. 
മീര : ദളിത്‌ പ്രസ്ഥാനം ജോണ്‍ ഡ്യൂയിയെക്കുറിച്ച്‌ കുറച്ചെങ്കിലും 
അറിയേണ്ടതാവശ്യമാണെന്ന്‌ ഞാന്‍ കരുതുന്നു. അപ്പോള്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അംബേദ്കറുടെയും ഡ്യൂയിയുടെയും കാഴ്ചപ്പാടുകള്‍ തമ്മിലുള്ള 
സാദൃശ്യങ്ങള്‍ കാണാനാകും ജോണ്‍ ഡ്യൂയിയെക്കുറിച്ചുള്ള ഒരു 
ചെറുവിവരണത്തില്‍ ഞാനിത്‌ വിശകലനം ചെയ്യാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. എന്റെ 
പുതിയ പുസ്തകത്തില്‍ (201ല്ട ഒഠിഡ്ു 8ദ൦ഭ്ധദ് : 205 നഠഠ്ടേന ഗ്ദിറ്ധടട 0 
ട്ടേ നാ 006 നദ്സ്നാ 0 11നഠ്ഥ പ്ദ്ലിഠന്ദ്ഭന 1൩ 100൭) ഇക്കാര്യം വിശദമായി 
പ്രതിപാദിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

ജനാധിപത്യത്തെപ്പറ്റി ഡ്യൂയിയുടെ അതേ വാക്കുകള്‍ 
തന്നെയാണ്‌, അദ്ദേഹത്തിന്റെ പേരു സൂചിപ്പിക്കാതെ, അംബേദ്കറും 
ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്‌ ജനാധിപത്യം എന്ന ആശയം 
കൂട്ടായ്മയാണ്‌-കാര്യങ്ങള്‍ കൂട്ടായി ചെയ്യുക എന്നത്‌. ഡ്യൂയി ബൂര്‍ഷ്വാ 
ജനാധിപത്യത്തിന്‍റെ വിമര്‍ശകനായിരുന്നു. ജനങ്ങള്‍ കൂട്ടായി കാര്യങ്ങള്‍ 
ചെയ്യുന്ന പൌരസമുഹജീവിതത്തിലാണ്‌ ജനാധിപത്യം നിലകൊള്ളുന്നത്‌ 
എന്നതാണ്‌ ഡ്യൂയിയുടെ വാദം. എന്തുകൊണ്ട്‌ ഹിന്ദുക്കള്‍ക്ക്‌ ഒരു 
സാമൂഹ്ൃജീവിതമില്ല, എന്തുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ കൂട്ടായി കാര്യങ്ങള്‍ 
ചെയ്യുന്നില്ല എന്ന ചോദ്യത്തിനുത്തരമായി തന്റെ ഒരു കൃതിയില്‍ 
അംബേദ്കര്‍ കൃത്യമായും ഇതേ ഭാഷതന്നെ ഉപയോഗിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഇവ 
തീര്‍ത്തും ഡ്യൂയിയുടെ ആശയങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌. അംബേദ്കര്‍ 
ഉള്‍കപ്പെട്ടിരുന്നുവെന്നു ഞാന്‍ കരുതുന്ന മതനിരപേക്ഷ മാനവികവാദ 
പാരമ്പര്യത്തെ, മാര്‍ക്സിസ്റ്റേതരമായ ആധുനികവാദത്തിലധിഷ്ഠിതമായ 
മതനിരപേക്ഷ പാരമ്പര്യത്തെ-ഒരുപക്ഷെ ദളിത്‌ പ്രസ്ഥാനം ശ്രദ്ധിച്ചിട്ടുണ്ടാ 
വില്ല. അദ്ദേഹം മാര്‍ക്സിസ്റ്റായിരുന്നില്ല; ഹ്യുമനിസ്റ്റായിരുന്നു. ജോണ്‍ 
ഡ്യൂയിയുടേതെന്നു പറയാതെ, അടിക്കുറിപ്പു കൊടുക്കാതെ, ഉദ്ധരിക്കാതെ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ അതേ ഭാഷ അംബേദ്കര്‍ ഇടയ്ക്കിടെ ഉപയോഗിച്ചിട്ടുണ്ട്‌; 
ഇതു തെളിയിക്കുന്നതിനുള്ള പുസ്തകങ്ങള്‍ എനിക്കു നിങ്ങള്‍ക്കു തരാന്‍ 
കഴിയും. 
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ആനന്ദ്‌ : പക്ഷെ, അംബേദ്കര്‍ തന്റെ ആശയങ്ങളുടെ ഉറവിടങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
കൃത്യമായി സൂചിപ്പിക്കുകയാണെങ്കില്‍, നിങ്ങള്‍ പറഞ്ഞതില്‍ നിന്നും 
അദ്ദേഹത്തിനെതിരെ സാഹിത്യചോരന്‍ എന്ന പദം ഉപയോഗിക്കേണ്ടി 
വരില്ലേ എന്നു ഞാന്‍ ഭയപ്പെടുന്നു. 

മീര : ഇല്ലില്ല... 

ആനന്ദ്‌ : കടപ്പാട്‌ സൂചിപ്പിക്കാതെ അദ്ദേഹം ഡ്യൂയിയുടെ ആശയങ്ങളെ 
ധാരാളം ഉപയോഗിക്കുകയാണെങ്കില്‍... 

മീര : അംബേദ്കര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാഷയും ആശയങ്ങളുമാണ്‌ 
ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. സാഹിത്യചോരണമെന്നാല്‍ മറ്റാരുടെയെങ്കിലും 
പുസ്തകഭാഗത്തെ നിങ്ങളുടെ പുസ്തകത്തില്‍ പകര്‍ത്തിയിട്ട്‌ അത്‌ 
നിങ്ങളുടെതാണെന്നു പറയുന്നതാണ്‌. മാര്‍ക്സിന്റെ ധാരാളം പ്രയോഗ 
ങ്ങള്‍ സൂചനയില്ലാതെ എപ്പോഴും ഉപയോഗിക്കുന്നതുപോലെ അദ്ദേഹം 
ഡ്യൂയിയുടെ ആശയങ്ങളെ ഉപയോഗിക്കുന്നുവെന്നേയുള്ളു. ജനാധിപത്യ 
ത്തെയും, യുക്തിയെയും, പ്രായോഗികവാദത്തെയും ഇന്ദ്രിയാനുഭവ 
ത്തെയും കുറിച്ചുള്ള അംബേദ്കറുടെ ധാരണകളും ആദ്ധ്യാത്മിക വിരുദ്ധ 
മനോഭാവവും വലിയൊരളവോളം ഡ്യൂയിയുടേതുമായി പങ്കുവെയ്ക്കു 
ന്നുണ്ട്‌. ഇത്‌ തീര്‍ത്തും ആകസ്മികമാകാന്‍ വഴിയില്ല. അംബേദ്കര്‍ 
കൊളംബിയ സര്‍വ്വകലാശാലയിലായിരുന്നപ്പോള്‍, അമേരിക്കയിലെ 
അക്കാലത്തെ വളരെ പ്രധാനപ്പെട്ട ബുദ്ധിജീവിയായിരുന്നു ഡ്യൂയി. 
അംബേദ്കര്‍ ഡ്യൂയിയുടെ ക്ലാസ്സുകളില്‍ പങ്കെടുത്തിരുന്നു. അംബേദ്കര്‍ 
തന്റെ വ്യക്തിപരമായ ശൈലിയിലും, പെരുമാറ്റത്തിലും, സംസാരത്തിലു 
മൊക്കെ ഡ്യൂയിയെ അനുകരിച്ചിരുന്നതായി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഭാര്യ 
പറയാറുണ്ടായിരുന്നു. ഇക്കാര്യം എലീനോര്‍ സെലിയറ്റ്‌ രേഖപ്പെടുത്തി 
യിട്ടുണ്ട്‌. മറ്റു തെളിവുകളുമുണ്ട്‌. ഡ്യൂയിക്ക്‌ എഴുതാന്‍ കഴിയുമായിരുന്ന 
തും എഴുതിയിട്ടുള്ളതുമായ ചില ഭാഗങ്ങള്‍ അംബേദ്കറുടെ ജാതിയുടെ 
ഉന്മൂലനം എന്ന കൃതിയില്‍ നിന്നും കാണിച്ചുതരാന്‍ കഴിയും. ബുദ്ധനും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ ധര്‍മ്മവും എന്ന കൃതിയാണ്‌ രണ്ടാമത്തെ തെളിവ്‌. 
മത്രഗ്രന്ഥമാക്കാന്‍ ഉദ്ദേശിച്ച്‌ എഴുതിയതാണത്‌. അടിക്കുറിപ്പുകളുടെ 
ആധിക്യ മൊന്നുമില്ല അതില്‍. ബുദ്ധന്റെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
അംബേദ്കറുടെ വ്യാഖ്യാനമായിരുന്നു അത്‌. അതില്‍ അദ്ദേഹം 
ഈന്നിപ്പറയുകയും വ്യക്തമായി എടുത്തുകാണിക്കുകയും ചെയ്ത 
ബുദ്ധനുമായി ബന്ധപ്പെട്ട കാര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഡ്യൂയിയുടെ ആദ്ധ്യാത്മിക 
വിരുദ്ധമായ ആനുഭവിക പ്രായോഗികവാദവുമായി വളരെ അടുത്ത 
സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. ഡ്യൂയിയെപ്പോലെ, “നിങ്ങളുടെ അനുഭവത്തില്‍ വിശ്വസി 
ക്കുക. എന്നാല്‍ അത്‌ ആ അനുഭവത്തെ വെല്ലുവിളിക്കാന്‍ അനുവദി 
ക്കാതെ ഇരിക്കുന്നതുവരെ എത്തരുത്‌” എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നുണ്ട്‌. 
ചാള്‍സ്‌ പിയേഴ്‌സും ജോണ്‍ ഡ്യൂയിയും പരമസത്യം എന്ന ഈ ആശയ 
ത്തെ ഉപേക്ഷിച്ചിരുന്നു. അല്ലെങ്കിലും എന്താണ്‌ പമരസത്യം ? യഥാര്‍ത്ഥ 


കത്തില്‍ ആര്‍ക്കും പറയാനാവില്ല. ഇന്ന്‌ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ അറിയുന്നത്‌ നാളെ 
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വാഭ്ടറ്റിവ്‌ 


തെറ്റെന്നു തെളിയിക്കപ്പെടാം. പരമസത്യമെന്നോ, പരമാര്‍ത്ഥമെന്നോ 
പറയുന്ന ഒന്നുംതന്നെയില്ല. ഇത്തരം കാര്യങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ തങ്ങള്‍ ഒന്നും 
പറയാന്‍ തയ്യാറല്ലെന്ന പ്രഖ്യാപനത്തിലൂടെ രണ്ടുപരും വ്യക്തമായ 
നിലപാട്‌ കൈക്കൊണ്ടിരുന്നു. ആനുഭവികമായി പരിശോധിക്കാന്‍ 
കഴിയുന്ന കാര്യങ്ങളെക്കുറിച്ചു മാത്രമേ നമ്മള്‍ പറയൂ. നിരന്തരമായ 
ചോദ്യം ചെയ്യലുകളെ അതിജീവിക്കുന്ന നമ്മുടെ അറിവിനെയാണ്‌ നാം 
സത്യം എന്നുവിളിക്കുന്നത്‌. ബുദ്ധന്‍ തന്റെ ശിഷ്യന്മാര്‍ക്കു നല്‍കുന്ന ഒരു 
ഉപദേശം അംബേദ്കര്‍ എടുത്തുകാണിക്കുന്നുണ്ട്‌ : “ചോദ്യം ചെയ്യുക, 
എന്നെപ്പോലും. നിങ്ങളുടെ സ്വന്തം അനുഭവങ്ങളെപ്പോലും ചോദ്യം 
ചെയ്യാതെ വിശ്വസിക്കരുത്‌.” 

ആനന്ദ്‌ : ഉത്തരാധുനികരും സ്ര്രീവാദികളും (തദ്ദേശീയ) അനുഭവ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ അമിതപ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നുവെന്ന പരാതിയും നിങ്ങള്‍ക്കു 
ഞ്ടല്ലേ ? 

മീര : അതെയതെ. 

രവികുമാര്‍ : എന്റെ രണ്ടാമത്തെ വിഷയം ഉത്തരാധുനികതയെക്കുറിച്ചുള്ള 
നിങ്ങളുടെ വിമര്‍ശനമാണ്‌. അശീഷ്‌ നന്ദിയെപ്പോലുള്ളവരെ നിങ്ങള്‍ 
വിമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. പക്ഷെ, എല്ലാ ഉത്തരാധുനികരെയും തള്ളിപ്പറയുന്നത്‌ 
എങ്ങനെ ശരിയാകും ? 

മീര : ഏത്‌ ഉത്തരാധുനികരെ ? 

രവികുമാര്‍ : ബഹുജന സംസ്‌കാരത്തെ നിര്‍വ്വചിക്കുന്നതിലുള്ള 
ഉത്തരാധുനികതയുടെ സംഭാവനകള്‍, ദണ്ഡവ്യവസ്ഥയെയും 
ബെന്‍ഥാമിന്റെ മണ്ഡലാകാര ജയിലി (൭൧-00) നു പിന്നിലെ 
അധികാരത്തിന്റെ തച്ചുശാസ്ത്രത്തെയും, സ്‌കൂള്‍ സ്മ്്രദായത്തെയും 
ആശുപ്രതികളെയും അധികാരത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനരീതിയെയും 
കുറിച്ചുള്ള ഫൂുക്കോയുടെ വിശകലനങ്ങള്‍... ഇത്തരം ചില സങ്കല്പനങ്ങ 
ളൊക്കെ ഉപയോഗപ്രദമാണെന്ന്‌ ഞാന്‍ കരുതുന്നു. 

മീര : അത്തരം വശങ്ങളോട്‌ ഞാന്‍ യോജിക്കുന്നു. യുക്തി, ജ്ഞാനോദയം 
(ബുനടന്നട൬) എന്നിവ പോലുള്ള കാര യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ഉത്തരാധുനി 
കതയുടെ സമീപനങ്ങളെക്കുറിച്ചു മാത്രമാണ്‌ ഞാന്‍ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 
ധാരാളം ഇടതുപക്ഷ രാഷ്ട്രീയക്കാര്‍ ഉത്തരാധുനികതയുടെ ഇത്തരം 
വശങ്ങള്‍ ഉപയോഗ്പ്രദമാണെന്നു കരുതുന്നുണ്ട്‌. സാന്ദ്രാ ഹാര്‍ഡിംഗിനെ 
പ്പോലുള്ളവരും ധാരാളം സ്ത്രീവാദികളും അനുഭവത്തില്‍, സ്വകാര്യാനു 
ഭവത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായി ജ്ഞാനമീമാംസ (01ട൭നഠ1ഠ൮) യെ 
നിര്‍വ്വചിക്കുന്ന നിലപാടുതറ ജ്ഞാനമീമാംസകരുമെല്ലാം അത്‌ വളരെ 
ശക്തി നല്‍കുന്നതാണെന്നു കരുതുന്നു. തൊഴിലാളി വര്‍ഗ്ഗശാസ്ത്രമെന്ന 
മാര്‍ക്സിസ്റ്റ്‌ ആശയത്തോട്‌ ഇതിനു വളരെ സാദൃശ്യമുണ്ട്‌. തൊഴിലാളി 
കള്‍ തങ്ങളുടെ വിമോചനമല്ലാതെ മറ്റു നിക്ഷിപ്ത താല്പര യങ്ങളില്ലാത്തതു 
കൊണ്ടും അവരുടെ ശാസ്ത്രീയസമീപനത്തിനും (്പരകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള 


ധാരണകള്‍ക്കും രീതീശാസ്ത്രത്തിനുമെല്ലാം കൂടുതല്‍ കൃത്യതയുണ്ടായി 


ട്‌ 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007. കള 


രിക്കും. സമാനമായ വാദമുഖങ്ങള്‍ ഉത്തരാധുനികരും മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കു 
ന്നുണ്ട്‌. സ്ത്രീകളും മൂന്നാംലോക ജനങ്ങളും സ്വന്തം വിമോചനത്തില്‍ 
തല്‍പരരായതുകൊണ്ടും യഥാര്‍ത്ഥ പ്രകൃതിയുമായി കൈകള്‍കൊണ്ട്‌ 
നേരിട്ടിടപെട്ട്‌ അനുഭവങ്ങള്‍ ആര്‍ജ്ജിച്ചിട്ടുള്ളതു കൊണ്ടും അവര്‍ക്ക്‌ 
ശാസ്ത്രത്തെ കൂടുതല്‍ വസ്തുനിഷ്ഠമായി .കൈകാര്യം ചെയ്യാനാവു 
മെന്നാണ്‌ ഉത്തരാധുനികര്‍ പറയുന്നത്‌. കര്‍ഷകസ്ത്രീക്ക്‌ കൂടുതല്‍ 
നന്നായി അറിയുമെന്നാണ്‌ വന്ദനാശിവയുടെ വാദം. 

രവികുമാര്‍ : ഇതു പറയുമ്പോള്‍, നിങ്ങള്‍ ഉത്തരാധുനിക ചിന്താസരണി 
കളെയെല്ലാം തിരസ്കരിക്കുകയാണ്‌. 

മീര : അല്ല, ഞാന്‍ തിരസ്‌കരിക്കുകയല്ല. 

രവികുമാര്‍ : 'പിന്നോട്ടു നോക്കുന്ന പ്രവാചകര്‍' എന്ന നിങ്ങളുടെ അടുത്ത 
പുസ്‌ തകത്തിന്റെ പേരുതന്നെ ഉത്തരാധുനികരെ മോശമായി 
' അവതരിപ്പിക്കുന്നു. ല്യോത്ത്യാര്‍ഡിനും ദെറിദയ്ക്കും മറ്റും അവരുടേതായ 
പ്രയോജനമുണ്ടെന്ന്‌ ഞാന്‍ കരുതുന്നു. 

ആനന : ശാസ്ത്രവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട (്രശ്നത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌ താന്‍ 
ഉത്തരാധുനികതയെ വിമര്‍ശിക്കുന്നതെന്നാണ്‌ അവര്‍ പറയുന്നത്‌. 
എന്നാല്‍ മീരാ, നിങ്ങള്‍ സംസ്കാരത്തിന്റെയും സാഹിതൃത്തിന്റെയും 
മണ്ഡലത്തില്‍ ഉത്തരാധുനിക വിമര്‍ശനം പ്രസക്തമാണെന്നു കരുതുന്ന 
തായി തോന്നുന്നു. അക്കാര്യം ഒന്നു വ്യക്തമാക്കാമോ ? 

മീര : തീര്‍ച്ചയായും. 


(തുടരും?) 


മീരാനന്ദ - അമേരിക്കയില്‍ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ശാസ്ത്രദാര്‍ശനിക. 

രവികുമാര്‍ - പോണ്ടിച്ചേരിയിലെ ദളിത്‌ പ്രവര്‍ത്തകനും സൈദ്ധാന്തികനും. 
എസ്‌.ആനന്ദ്‌ - ചെന്നൈയിലെ പ്രതപ്രവര്‍ത്തകനും അംബേദ്കര്‍വാദിയും. 
മീരാനന്ദയുടെ 005 നാഠഠ്ടസ്ടന ഠ്‌ 8ലി10ധട €ഥഠ്ദനടന്ല്ടന എന്ന കൃതിയില്‍ 
നിന്നെടുന്നതാണ്‌ സംവാദത്തിന്റെ ഈ ഭാഗം. ഉത്തരാധുനികത, ശാസ്ത്രം, 
ഹിന്ദുത്വം, ഫാഷിസം, പ്രതിലോമകരമായ ആധുനികത എന്നിവയെക്കുറിച്ചുള്ള 
സംവാദം അടുത്ത ലക്കത്തില്‍ തുടരും. വിവ : ജയന്തന്‍-വി.രാമദാസ്‌ 


. വാക്ക്‌ സത്യവും ജീവിതത്തിന്റെയും ചിന്തയുടെയും പ്രതീകവുമാണ്‌. 
' ആത്മാര്‍ത്ഥതയും ആത്മാഭിമാനവുമുള്ളവരുടെ 
ധീരമായ രചനകര്‍ ക്ഷണിക്കുന്നു. 
സഹകരിക്കുമല്ലോ. 
-പ്ര്രാധിപര്‍ 


് വാ്ടറിവ്‌ 


ഓര്‍മ്മ-ആത്മകഥ 


സ്ഥാന്തരകാത്രക്ശ 


എം. സുകുമാരന്‍ /മനോജ്‌ 


? കാ൭൭ഖബറികകളിലേക്കുള്ള യാ(തകശീക്ക്‌ ഇടയിലാണ്‌ 
നമ്ലേപ്രിളളിയിതീ താമസ്സം ആരംഭിച്ച! മുണ്ടു കൃഷ്ണന്‍കുകട്ടിയെ പരിചയ 
പ്പെടുന്നത്‌. ഞാന്‍ ആദ്യമായി സൌഹ്യദം സ്ഥാഫിക്കുന്ന സ്ധാഹിത്യകാരനി. 
താങ്കളുടെ സാഹിത്യ സൌഹാരദ്ദങ്ങളുടെ പരിസരം എന്താണ്‌ 7 

യാത്രകളെ വളരെയധികം ഇഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്ന വ്യക്തിയാണു ഞാന്‍. 
യാത്രകള്‍ അനുഭൂതിയും അറിവും നല്കുന്നു. ഓരോ പുസ്തകങ്ങളും 
വൃത്യസ്തമായ അറിവും അനുഭൂതികളും നല്‍കുന്ന യാത്രയാണ്‌. 
അപ്പോള്‍ സ്വാഭാവികമായും വാക്കുകളുടെ പിന്നിലുള്ള വ്യക്തികളെ 
ആരാധിച്ചു തുടങ്ങും. എം.ടി.യും മുണ്ടൂര്‍ കൃഷ്ണന്‍കുട്ടിയും എന്റെ 
ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുന്നത്‌ അങ്ങനെയാണ്‌. 

പാലക്കാട്ടുകാരനായതുകൊണ്ട്‌ മുണ്ടൂര്‍ കൃഷ്ണ്ഠന്‍കുട്ടിയെ 
ഞാന്‍ വീട്ടില്‍ ചെന്നു പരിചയപ്പെട്ടു. അന്ന്‌ ഞാന്‍ തുടക്കക്കാരനായ 
എഴുത്തുകാരനായിരുന്നു. എന്റെ അക്കാലത്തെ രചനകളെ മുണ്ടൂര്‍ 
ശ്രദ്ധിച്ചിട്ടില്ലെന്നു തോന്നുന്നു. അതുകൊണ്ടാണ്‌ മുണ്ടൂര്‍ കൃഷ്ണന്‍കുട്ടി 
എന്നെ ആദ്യമായി പരിചയപ്പെടാന്‍ താങ്കളുടെ കൂടെ വന്നത്‌. മറ്റൊരു . 
യാത്രയില്‍ വെച്ചാണ്‌ വൈശാഖനെ ജോലാര്‍പേട്ടയില്‍ ചെന്ന്‌ ഞാന്‍ 
കാണുന്നത്‌. അതും ആദ്യ അഭിമുഖത്തോടെ അവസാനിച്ചു. യുവത്വത്തില്‍ 
തന്നെയുള്ള രോഗബാധ എന്റെ യാത്രകളെ അവസാനിപ്പിച്ചു. ജന്മശാപ 
മായ ആസ്മയും യാത്രകള്‍ക്ക്‌ വിലങ്ങുതടിയായി. രോഗബാധ യാത്രകളെ 
ക്രമീകരിച്ചു. ഓരോ യാത്രകളും ദുരിതമായി. 

തിരുവനന്തപുരത്തുതന്നെയുള്ള സാഹിത്യകാരന്മാരുമായി 
പോലും പറയത്തക്ക ബന്ധമൊന്നുമില്ല. പത്മരാജന്‍ എന്റെ സാഹിത്യ 
സുഹൃത്തും കുടുംബസുഹൃത്തുമാണ്‌. മറ്റുപല സാഹിത്യകാരന്മാരും 
എന്നെ കണ്ട്‌ പിരിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ആരുമായും അതിദീര്‍ഘമായ ബന്ധമില്ല. 
കണ്ടുപിരിയുക അത്രതന്നെ. അനാവശ ബന്ധങ്ങളെ പരമാവധി ഒഴിവാക്കി 
യതുകൊണ്ട്‌ സ്വസ്ഥതയോടെ ജീവിക്കുന്നു. പൊതുവേദിയില്‍ പ്രത യക്ഷ 
പ്പെടാത്ത ഞാന്‍ സ്വയം ഉള്‍വലിഞ്ഞിരിക്കുകയാണെന്നും ആരേയും 
അഭിമുഖീകരിക്കാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്നില്ലെന്നും പലര്‍ക്കും ധാരണയുണ്ട്‌. 
അത്‌ എന്റെ സ്വസ്ഥജീവിതത്തിന്‌ രക്ഷയായി. 
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എന്റെ കൌമാരം ഏകാന്തമാണ്‌. ആരുമായും അധികം അടുക്കാറി 
ല്ല. യാവ്ൃവനത്തിലെ സംഘടനാ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ക്കുശേഷം ഞാന്‍ എന്റെ 
ശരിയായ വ്യക്തിത്വത്തിലേക്കു മടങ്ങി. അതാണ്‌ സംഭവിച്ചത്‌. ഞാന്‍ 
ഉള്‍വലിഞ്ഞതല്ല. എന്റെ വൃക്തിത്വത്തിന്റെ സവിശേഷതയാണ്‌ 
സ്വകാര്യമായ ഈ ജീവിതം. 

? പ്പഗങ്കേതികജ്ഞാനമേോ ഭാഷാബോഥധമോ ഇളൂാതെയാണ്‌ 
ഞാര്‍ മിന്നാമിനുങ്ങുകള്‍ മെഴുകുതിരികശി' എഴുതുന്നത്‌. വിഷയം മാത 
മാണ്‌ ഗ്രാഥാന്യ്യം. താങ്കളുടെ ആദ്യകാല രചനകളുടെ പശ്ചാത്തലം, ഭാഷാ 
ബോഗം, സങ്കേതം എന്നിവയെ ഇപ്പോള്‍ എങ്ങനെ വിലയിരുത്തുന്നു 2 

അവസാനം എഴുതിയ രചനകളെ ഇപ്പോള്‍ വായിക്കുമ്പോഴും 
കുറേക്കൂടി നന്നാക്കേണ്ടതായിരുന്നു എന്ന തോന്നലാണ്‌ എനിക്കുള്ളത്‌. 
പലതവണ മാറ്റിയെഴുതിയതിനുശേഷമാണ്‌ കഥകളെ ഞാന്‍ പ്രസിദ്ധീകരി 
ക്കാന്‍ നല്കുക. പകരംവെയ്ക്കാനില്ലാത്ത വാക്കുകളെയാണ്‌ ഞാന്‍ തെര 
ഞ്ഞെടുക്കുക. അനേകം വിഷയങ്ങളെ തള്ളിമാറ്റിയതിനുശേഷമാണ്‌ ഞാന്‍ 
ഒരു പ്രമേയത്തെ സ്വീകരിക്കുക. ജീവിതത്തെ ഭാഗികമായല്ല പൂര്‍ണ്ണ 
മായിതന്നെ ആവിഷ്കരിക്കാന്‍ ഞാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. സാഹിത്യം മനുഷ, യ ന്റെ 
ഉയര്‍ത്തെഴുന്നേലപിനുള്ള ഉപാധിയാണെന്നും ഞാന്‍ വിശ്വചസിച്ചിരുന്നു. 

ഇത്തരം നിലപാടുകളിലേക്ക്‌, സൌന്ദര്യസങ്കല്പത്തിലേക്ക്‌, 
എത്തിച്ചേരാന്‍ വേണ്ടി ഞാന്‍ അനേകം അബദ്ധങ്ങളില്‍ - തികച്ചും 
സാഹിത്യപരം-കൂടെയാണ്‌ കടന്നുപോയിട്ടുള്ളത്‌. എന്റെ ആദ്യകാല 
നോവലുകളായ 'അഴിമുഖ'വും 'പാറ'യും തന്നെ മികച്ച ഉദാഹരണങ്ങള്‍. 
അവ പൈങ്കിളി ആണെന്നോ അല്ലെന്നോ എനിക്കു പറയാനാവില്ല. 
എങ്കിലും അവ ഇന്നു ഞാന്‍ എഴുതാന്‍ ഇഷ്ടപ്പെടാത്ത രചനകളാണ്‌. 
കാരണം ആ രചനകളില്‍ പ്രണയത്തിനപ്പുറം - അതും കാല്പനിക 
ര്രണയം- മറ്റൊരു തലമില്ല. ഭാഷയാണെങ്കില്‍ മടുപ്പിക്കുന്ന കാല്പനിക 
ശൈലിയാണ്‌. സ്വയം വഴി കണ്ടെത്തുന്നവനന്‍ മറ്റൊരു മാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍കുടെ 
സഞ്ചരിക്കാനാവില്ല. അനേകം പുറന്തള്ളലില്‍ കൂടെയാണ്‌ അയാള്‍ 
പൂര്‍ണ്ണമായ അവബോധത്തില്‍ എത്തിച്ചേരുക. ആദ്യകാല രചനകളെ 
പില്ക്കാല രചനകള്‍ക്കുവേണ്ടിയുള്ള പരിശീലന കുറിപ്പുകളായി 
കരുതിയാല്‍ മതി, പ്രശ്നം തീര്‍ന്നു. അത്തരം രചനകളെ തിരസ്കരിക്കാന്‍ 
ഓരോ എഴുത്തുകാരനും തയ്യാറാവണം. 

ജൈവവാസനയെ പോലെയാണ്‌ സര്‍ഗ്ലാത്മകത എന്നിലേക്ക്‌ 
കടന്നുവരുന്നത്‌. തലമുറകളില്‍ എവിടെയും എഴുത്തുകാരില്ല. വീട്‌ 
ഗൌരവമായ വായനാപരിസരമല്ല. മാര്‍ഗ്ഗം നിര്‍ദ്ദേശിക്കാവുന്ന വായനാ 
സമൂഹവും ഇല്ല. ഇരുട്ടില്‍ നിന്ന്‌ പ്രകാശത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നതു 
പോലെ രചനാസങ്കേതത്തെയും വിഷയത്തെയും ഭാഷയേയും ഞാന്‍ 
സ്വയം ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. പ്രത്യേക കാലഘട്ടമായതിനാല്‍ എന്റെ പ്രമേയത്തിന്‌ 
കൂടുതല്‍ പ്രസക്തി ഉണ്ടായി. ഇന്നും എന്റെ വായനക്കാര്‍ പഴയ തലമുറ 
തന്നെയാണ്‌. ഞാന്‍ എഴുതിതുടങ്ങിയ കാലഘട്ടത്തിലെ വായനക്കാര്‍. 


വാക്൭റ്റിവ്‌ 


എഴുത്ത്‌ ജന്മസിദ്ധമായ കഴിവാണ്‌. ജന്മസിദ്ധമായ കഴിവിനെ 
നിരന്തരമായ അദ്ധ്വാനത്തില്‍ കൂടെ വികസിപ്പിക്കണം. ഭാഷയില്‍ 
അനേകം പദങ്ങള്‍ ഉണ്ടെങ്കിലും നമുക്ക്‌ ഉപയോഗിക്കാന്‍ കുറച്ചു 
വാക്കുകളെ ഉള്ളൂ. മുന്‍ തലമുറയെ ഉള്‍ക്കൊണ്ടും ധിക്കരിച്ചും മുന്നേറാന്‍ 
ഓരോ എഴുത്തുകാരനും കഴിയണം. എങ്കില്‍ മാത്രമേ എഴുത്തുകാരന്‌ 
തന്റേതായ സ്വത്വമുണ്ടാകുകയുള്ളൂ. എഴുത്ത്‌ കാലത്തോടുള്ള ഏറ്റുമുട്ട 
ലാണ്‌. കാലം കടന്നുവരാത്ത രചനകളെ കാലം തന്നെ ഇല്ലാതാക്കും. 

? ഞജടന്റെ ഒദ്യോഗ?്‌കമായ ഉയര്‍ച്ച കുടുംബത്തിചെ 
സ്വാന്ധത്തികസ്ഥിതി മെച്ചപ്പെടുത്തി ടീച്ചറായ പെങ്ങള്‍ വിവാഹിതയായി 
എക്ട്ഠാം കാസ്റ്റ്‌ മുഴുമാക്കാത്ത ഏട്ടന്‍ കന്പനി ജോഷി ഉപേക്ഷിച്ച്‌ 
വീട്ടിലിരുപ്ഛാണ്‌. മുത്ത ഏട്ടനോട്‌ കുടുതല്‍ അടുപ്പമുക്ള ഞാനാണ്‌ 
മറ്റുള്ളവരുടെ ആവശ്യങ്ങശിക്ക്‌ ദുതനാകുക. എങ്കിലും അകരവൈര? 
കളുടെ ആക്രമണം എന്നോട്‌ നിരന്തരം തുടര്‍ന്നു. ചിമൂറകാശുകള്‍ 
ന്നുകഷിച്ച്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ വാങ്ങിക്കുന്ന ഞാന്‍ അവയെ അഭിമാനത്തോടെ 
കൊണ്ടുനടക്കും. പടിതുറന്ന്‌ വീട്ടുമുറ്റത്ത്‌ കടക്കുന്ന ഞാന്‍ പുസ്തക 
ങ്ങളെ ജനാലയില്‍ കുടെ പൂമുഖത്തെ മേശച്ഛുറത്തുവെയ്ക്കും. പിനീവശ 
ത്തെ കുതകുവഴി അകത്തേയ്ക്ക്‌ കടന്ന്‌ പിന്നിട്‌ പുസ്തകങ്ങളെ 
മറ്റുകഭവരുടെ (ശദ്ഥയില്‍പ്പെട്രാതെ സ്പുകഴിച്ചുവെയ്ക്കും. വായനയും 
അത?വ രഹസ്യമായാണ്‌ നടക്കുക. താങ്കശിക്ക്‌ ഇത്തരം അനുഭവങ്ങള്‍ 
നോരിടേണ്ടിവന്നിട്ടുണ്ടോ ? 

മോക്ഷത്തിനും ഉപജീവനത്തിനും വേണ്ടിയായിരുന്നു അക്കാല 
ത്തെ വായന. പഠനം തീരുന്നതോടെ മിക്കവരുടെയും വായനയും അവസാ 
നിക്കുന്നു. സമ്പന്നരുടെ പ്രദര്‍ശനവസ്തുക്കളുടെ കൂട്ടത്തിലാണ്‌ പുസ്തക 
ങ്ങള്‍ പരിഗണിക്കപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. ഒരാളുടെ വരുമാനവും അനേകം വയറു 
കളുമുള്ള അക്കാലത്ത്‌ ഭക്ഷണം തന്നെ കഷ്ടിയായിരുന്നു. 

ഇത്തരം സാഹചര്യത്തില്‍ ജനിച്ചതു കൊണ്ടായിരിക്കാം 
പുസ്തകം വാങ്ങുക എന്റെ ശീലമല്ലാതായി. ശമ്പളക്കാരനായി തിരുവനന്ത 
പുരത്തു ജീവിച്ചപ്പോഴും ഞാന്‍ കാര്യമായി പുസ്തകങ്ങളൊന്നും 
വാങ്ങിച്ചിട്ടില്ല. എന്റെ വായന കഴിഞ്ഞാല്‍ പുസ്തകങ്ങളെ മറ്റുള്ളവര്‍ക്കു 
നല്കും. എനിക്ക്‌ ഉപഹാരമായി ലഭിച്ച പുസ്തകങ്ങള്‍ പലതും മനോജിന്റെ 
കയ്യിലുണ്ടല്ലോ. അന്നും ഇന്നും സാമ്പത്തിക ക്ലേശങ്ങള്‍ എന്റെ ജീവിത 
ത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. മരുന്നുകള്‍ക്കുവേണ്ടി വരുമാനത്തിന്റെ അധിക 
ഭാഗവും ചെലവഴിക്കണം. അപ്പോള്‍ പുസ്തകം വാങ്ങിക്കല്‍ ചെലവു 
പട്ടികയില്‍ കടന്നുവരാറില്ല. പുസ്തകത്തിനുവേണ്ടി ചെലവാക്കുന്ന പണം 
ആഹാരത്തെ മുട്ടിക്കും. രോഗചികിത്സ ഇല്ലാതാക്കും. 

നഗരത്തിലെ ലോഡ്ജുകളിലും വാടകമുറികളിലും പുസ്തക 
ങ്ങള്‍ അനാവശ്യഭാരമാണ്‌. സ്ഥലംമാറ്റത്തിന്‌ അവ ഏറെ ബുദ്ധിമുട്ടു 
ണ്ടാക്കും. വാരികകളില്‍ വന്ന പല കഥകളും ഇപ്പോള്‍ എന്റെ കയ്യിലില്ല. 
. താമസം മാറുന്നതിന്‌ ഇടയ്ക്ക്‌ അവ നഷ്ടപ്പെട്ടു. മാതൃഭൂമി ആതി ് 
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പഴയ കാര്യങ്ങള്‍ പുനട്പ്രസിദ്ധീകരിച്ച കൂട്ടത്തില്‍ എന്റെ കഥയുടെ ഒരു 
ഭാഗം അച്ചടിച്ചു. അതു കണ്ടപ്പോഴാണ്‌ അങ്ങനെ ഒരു കഥ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച 
തിനെക്കുറിച്ച്‌ ഞാന്‍ ഓര്‍ത്തത്‌. 
 ഷ്ഥടകവിടുകളിലും സ്വന്തം വീട്ടിലും കറന്റ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നു. 
എന്നാല്‍ ഞാ മിന്നാമിനുങ്ങുകള്‍ മെഴുകുതിരികള്‍" എഴുതിയത്‌ 
മണ്ണെണ്ണുവിളക്കിന്റെ വെളിച്ചത്തിലാണ്‌. വായനയും കുത്തിക്കുറിക്കലു 
മായ? രഗ? കളയുന്ന ഞാന്‍ വൈദ്യുത? ചാര്‍ജ്ജ്‌ വര്‍ദ്ധിച്ഛിക്കുന്നുവെന്നു 
പറഞ്ഞ്‌ അക്രങ്ങള്‍ വായിക്കാത്ത എന്റെ നേരെ മുത്ത ഏക്ട്‌ന്‍ 
പരാതിപ്പെടു തുടങ്ങി. വീട്ടിലെ എള്ളാവരും അവനെ പിന്തുണച്ചു. അതോടെ 
എന്റെ രാ/തിയ?ചെ എഴുത്തും വായനയും മണ്ണെണ്ണവികക്കിന്റെ 
വെളിച്ച ത്തിലായി താങ്കളുടെ എഴുത്തിനോട്‌ വീട്ടുകാരുടെ സമറ്പനം 
. എന്തായിരുന്നു 7 അച്ഛന്‍, അമ്മ, അനുജന്‍ എന്നിവരുടെ (പ്രതികരണങ്ങള്‍ 7 
കേരളസംസ്ഥാനം ഉണ്ടാകുന്നതിനു മുമ്പ്‌ തമിഴ്‌നാടിന്റെ 
ഭാഗമായതുകൊണ്ടാവാം ചിറ്റൂരില്‍ മലയാളപത്ര മാസികകള്‍ കുറവാ 
യിരുന്നു. വായനശാലയിലാണ്‌ വാരികകള്‍ വരുന്നത്‌. ചില സമ്പന്നര്‍ 
ആഷ്യൃത്തത്തിന്റെ പ്രതീകമായി പൂമുഖത്ത്‌ 'മാതൃഭൂമി' ആഴ്ചപ്പതിപ്പും 
പ്രതവും ഇട്ടിരുന്നു. 'ഹിന്ദു' ദിനപ്പത്രവും 'ആനന്ദവികടനും' 'കല്കിയും” 
തമിഴ്‌ ്രാഹ്മണരുടെ വായനയില്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. കടകളില്‍ തമിഴ്‌ 
വാരികകളും “മനോരമ'യും എപ്പോഴും തൂങ്ങിക്കിടന്നു. 
സാഹിത്യവായന കുടുംബത്തില്‍ ഇല്ലെന്നുതന്നെ പറയാം. അമ്മ 
മതജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായി അദ്ധ്യാത്മ രാമായണവും മറ്റും വായിച്ചി 
രുന്നു. അങ്ങനെ സാഹിത്യം കേള്‍വിയില്‍ കൂടെയാണ്‌ എന്നിലേക്കു 
കടന്നുവരുന്നത്‌. അക്കാലത്ത്‌ ഉന്നതവിദ്യാഭ്യാസത്തിന്‌ സമൂഹം ഈന്നല്‍ 
നല്‍കിയിരുന്നില്ല. ജീവിക്കാന്‍ മറ്റ്‌ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്തവനാണ്‌ പഠനത്തെ 
ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗമായി തെരഞ്ഞെടുക്കുക. പഠനത്തില്‍ ഒന്നാമനാ കുക അല്ല 
ജയിക്കുകയാണ്‌ പ്രാധാന്യം. സ്‌കൂള്‍ വിട്ടതിനുശേഷം കളിക്കാനും 
മറ്റുമായി കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ ധാരാളം സമയമുണ്ടായിരുന്നു. ജന്മനാ 
രോഗിയായതുകൊണ്ടും അമ്മയുടെ അമിതവാത്സല്യം ലഭിച്ചതുകൊണ്ടും 
ഞാന്‍ എപ്പോഴും വീട്ടില്‍ തന്നെ ഇരുന്നു. അനുജന്‍ ബഹളക്കാരനായി 
മറ്റു കുട്ടികളോടൊത്ത്‌ കളിച്ചുനടന്നു. വിദ്യാഭ്യാസത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ച 
യായാണ്‌ ഞാന്‍ വായനക്കാരനാകുന്നത്‌. മലയാളം പാഠപുസ്തകങ്ങളും 
എന്റെ വായനാ പരിസരത്തെ വിപുലമാക്കി. മറ്റു പുസ്തകങ്ങള്‍ 
വായിച്ചുതുടങ്ങിയതോടെയാണ്‌ ഞാന്‍ എഴുത്തിലേക്ക്‌ തിരിയുന്നത്‌. 
വായന പ്രഥമദൃഷ്ടിയില്‍ നിരുപ്ദ്രവമാണല്ലോ. അതുകൊണ്ട്‌ 
എന്റെ വായനയ്ക്ക്‌ ആരും തടസ്സം നിന്നില്ല. പഠിക്കാന്‍ കേമനല്ലെങ്കിലും 
മുടങ്ങിക്കിടക്കാതെ ഞാന്‍ എല്ലാ വര്‍ഷവും പുതിയ ക്ലാസ്സുകളില്‍ എത്തി. 
എന്റെ സാഹിത്യവായനയെ പോഷിപ്പിച്ചില്ലെങ്കിലും ആരും ഉപ്രദ്ദവിക്കാന്‍ 
വന്നിട്ടില്ല. 


വ്ാാമ്൭റ്റിവ്‌ 


€ മഗത്യഭൂമ? വാരികയുടെ ആദ്യലക്കം മുതലുക്കവയും 
ശദ്ധേയമായ ചെറുമാന്ധികകകും മറ്റ്‌ ആനുകാചികങ്ങളും ഞാന്‍ 
ശേഖരിക്കുകയുണ്ടായി ഒരിക്കല്‍ ഞാര്‍ സ്ഥലത്തില്ലാത്ത നേരം നോക്ക? 
ഏട്ടന്‍ അവയെ എള്ളാാം പഴയ പ്രതക്കാരന തൂക്കിവിറ്റു. പൊടിശല്യം 
ഒഴിവാക്ക?യതാണെന്ന്‌ എന്നോടു പഠഞ്ഞു. കണ്ണു നിറത്ഞെങ്ക?ലും 
അപ്പോള്‍ ഞാന്‍ (്രതികതിച്ചിള്ല. പനാട്‌ ഏട്ടന്‍ സ്ഥചത്തിള്ലാത്ത സമയത്ത്‌ 
അവന്റെ വിലപിടിപ്പുള്ള പാന്റുകളും കുപ്പായങ്ങളും പാ്ത്രക്കാരന്‌ വിറ്റു. 
പകരം കിട്ടിയ സ്ത്ററത്പ്്രതങ്ങളെ മേശച്ഛുറത്തു നിരത്തിവെച്ചു. ഏട്ടന്‍ 
വനാപ്പേശ്‌ വിയര്‍പ്പുന്ാറുന്ന തുണികളെ വിറ്റ്‌ അടുക്കളയ്ക്കുവേണ്ട 
പാത്രങ്ങളെ വാങ്ങിച്ചെന്നു ഞാര്‍ പറഞ്ഞു. തുടരീന്ന്‌ സുദീരീഘമായ ശണ്ഠ . 
' ആരംഭിക്കുന്നു. അനുജന്‌ താങ്കളുടെ വായനമധോടും എഴുത്തിനോടുമുകൂള 
സ്ധമ?പനമെന്തായിരുന്നു 2 

എന്റെ അനുജന്റെ ലോകം സാമാന്യ മനുഷ്യരുടേതാണ്‌. അയ 
പ്രശ്നങ്ങള്‍ തികച്ചും ഭാതികമാണ്‌. സ്ഥുലത്തിന്‌ അപ്പുറത്തുള്ള സൂക്ഷ്മം 
ഭൌതിക ജീവിതത്തിന്‌ അനാവശ്യമാണല്ലോ. അമ്മയുടെ അമിതവാത്സല യ 
അനുഭവിച്ചാണ്‌ ഞാന്‍ വളര്‍ന്നത്‌. എനിക്ക്‌ എവിടെയും പ്രത്യേക 
പരിഗണന ലഭിച്ചു. അതിന്റെ ദൂഷ്യഫലം എന്റെ ജീവിതത്തില്‍ ഇന്നുമുണ്ട്‌. 
മുന്‍നിരക്കാരനാകാന്‍ എനിക്കു കഴിയില്ല. ആകാംക്ഷയും ഭീരുത്വവും 
ഇപ്പോഴുമുണ്ട്‌. ആരുടെയും ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെടാതെ ഒതുങ്ങിക്കൂടാനാണ്‌ 
എനിക്കിഷ്ടം. 

അനുജന്റെ വ്യക്തിത്വം തികച്ചും വ്ൃത്യസ്തമാണ്‌. എവിടെയും 
മുന്‍നിരക്കാരനാകാനാണ്‌ അവന്റെ ശ്രമം. ഏതു പ്രതിസന്ധിയെയും 
ലാഘവത്തോടെ നേരിടാന്‍ അവനു കഴിയും. ഭാതികജീവിതത്തിന്‌ 
സഹായിക്കാത്ത ചിന്തകളൊന്നും അനുജനെ അലട്ടാറില്ല. ജീവിതത്തിന്റെ 
പ്രസക്തിയും മരണവും അവന്‌ പ്രശ്നമല്ല. ഒരു സാധാരണക്കാരനാണ്‌ 
അനുജന്‍. പ്രയോജനശുന്യമായ വായനകളില്ല. അവന്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ 
അറിവിനുള്ളതല്ല ജോലിനേടാനുള്ള ഉപകരണമാണ്‌. 

സാമ്പ്രദായികതയുടെ ശീലങ്ങളാണ്‌ അനുജനെ ഭരിക്കുന്നത്‌. 
മുഖ്യധാരാചിന്തകളും ജീവിത്രക്രമങ്ങളും. അവന്‌ ഏട്ടന്‍ രക്തബന്ധ 
ത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അനുജന്‍ ഏട്ടനോടു പാലിക്കേണ്ട 
എല്ലാ ക്രമങ്ങളും അവന്‍ എന്നോടു പാലിക്കുന്നു. എഴുത്തിന്റെ ലോകം 
അവന്‌ അന്യമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അവന്‍ എനിക്ക്‌ എക്കാലത്തും 
അലോസരത ഉണ്ടാക്കുന്നില്ല. ഏട്ടന്‍ പ്രശസ്തനാകുന്തോറും സാഹോദര്യ - 
ത്തിന്റെ അഭിമാനം അനുജന്‍ അനുഭവിക്കുന്നു. 

വ്യത്യസ്തമായ ലോകമാണ്‌ ഞങ്ങളുടേത്‌. രണ്ടു ലോകങ്ങളിലും 
ഞങ്ങള്‍ പരസ്പരം ഇടപെടാറില്ല, അതുകൊണ്ട്‌ അസ്വസ്ഥതകളില്ലാത്ത 
ബന്ധമാണ്‌ ഞങ്ങളുടേത്‌. എന്റെ സാമ്പത്തിക പരിമിതികളെ അവന്‌ 
അറിയാം. അത്യാവശ്യഘട്ടങ്ങളില്‍ എന്നെ സഹായിക്കാറുമുണ്ട്‌. 
മനുഷ്യബന്ധങ്ങള്‍ പറഞ്ഞുതീര്‍ക്കേണ്ട കാര്യങ്ങളല്ലല്ലോ. പരസ്പര 
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അനുഭവിച്ചുതീര്‍ക്കേണ്ടതാണ്‌. 
74 ലാണ്‌ ദേശാഭിമാനി സ്ത്ര്ധിസ്ധരിക്കിള്‍ീ ചിറ്റുതില്‍ വെച്ച്‌ 
. നേവല്‍ ക്യാമ്പ്‌ നടത്തുന്നത്‌. നോവല്‍ മത്സരത്തിന്‌ ഞാനി 
“മിന്നാമിനുങ്ങുകള്‍ മെഴുകുതിരികശീ” അയച്ചു. ക്യാമ്പില്‍ ഒന്നാം സമ്മാനം 
എന്റെ നോവലിനു ലഭിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ ചിന്ത നോവല്‍ ക്ലബ്ബില്‍കുടെ 
പുസ്തകം (പസ്ധിദ്ധറകരിക്കാ൯ തിരുമാനിച്ചു. എന്നാല്‍ ചിനാര്‍ട്‌ 
ദേശാഭിമാന? വാരികയില്‍ നോവലിന്റെ (ഫിപങ്ലിക്കേഷന്‍ പരസ്യം ചിറ്റുരീ 
ബുക്ക്‌ സ്െന്റീറിന്റെ പേരില്‍ വന്നാപ്ഛോള്‍ ഞാന്‍ അമ്ഖരന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഞാന്‍ 
ഇയ്യക്കോടിനെ ചെന്നുകണ്ടു. ദേശാഭിമാന? സ്തൃഡിസ്രീിക്കിളിനുക്കിലെ 
പാരീട്ടിക്കാരുടെ തീരുമാനമാണെന്ന്‌ ഇയ്യങ്കോട്‌ വിശദീകതിച്ചു. എം.എന്‍. 
കുറുപ്പിന്റെയും ജയപാലമേനോന്റേയും അനീതിക്കെതിരെ പോരാടാന്‍ 
ഇയ്യങ്കോട്‌ പ്രേരിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. നോവലിന്റെ കൈയെഴുത്ത്‌ (പതി 
തിരിച്ചുവാങ്ങാന്‍ കോഴിക്കോട്‌ ചെന്ന ഞാന്‍ നോവഷിലെ ചിലഭാഗങ്ങള്‍ 
തൊഴിലാളി വിരുദ്ധമാണെന്നു പറഞ്ഞ്‌ തിരുത്തി എഴുതാന്‍ വേണ്ട്‌ 
പകര്‍പ്പു കോപ്പ? കൈപ്പറ്റ. നോവല്‍ സ/കാര്യ /ചസ്ധാധകനാായ 
ജയപാലമേനോദന്‌ (പന്ധിദ്ഥീകരണത്തിന്‌ നല്‍കുകയിടള്ലെന്നും പറഞ്ഞു. 
പാര്‍ട്ടി രചന പാര്‍ട്ടിയുടെ ഗപസ്ധിദ്ധികരണം നടത്തട്ടെ എന്ന പരിശുദ്ധമായ 
തീരുമാനമാണ്‌ ഞാനൊടുത്തത്‌. പ്രതത്തില്‍ പരസ്യം വന്ന സ്ഥിതിക്ക്‌ 
സ്ത ഡിന്സരക്കിളിന്റെ അഭിമാനത്തെ കരുതി നോവല്‍ (്രന്ധിദ്ധീകരണത്തിനു 
നത്കാന്‍്‌ ഇയ്യങ്കോട്‌ (ശ്രീധരനും മറ്റു പലരും പ്രേരിച്ഛിച്ചു. നോവല്‍ 
ജയപാലമേനോ്‌ (പസ്ധിദ്ധഥികരണത്തിനു നല്‍കി 
പിന്നീട്‌ “മിന്നാമിനുങ്ങുകള്‍ മെഴുകുതിരികള്‍” അച്ചടിക്കുന്ന 
സമയത്താണ്‌ പ്രശ്നം കൂടുതല്‍ സങ്കീര്‍ണ്ണമാകുന്നത്‌. ജയപാലമേനോന്റെ 
വീട്ടിലേക്ക്‌ എന്നെ വരുത്തിയ എം. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ കവര്‍ ചിത്രം കാണിച്ചതി 
നുശേഷം പകര്‍പ്പവകാശ പ്ര്ത്തില്‍ ഒപ്പിടാന്‍ പറഞ്ഞു. പുസ്തകത്തിന്റെ 
സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ പകര്‍പ്പവകാശമാണ്‌ ഞാന്‍ ജയപാലമേനോന്‌ നല്‍കേ 
ണ്ടത്‌. പകരം ആറുമാസത്തില്‍ ഒരിക്കല്‍ പത്ത്‌ ശതമാന കണക്കില്‍ 
റോയല്‍റ്റി നല്‍കുന്നതാണ്‌. പകര്‍പ്പവകാശം നല്‍കാന്‍ തയ്യാറാകാത്ത 
ഞാന്‍ ഇറങ്ങിനടന്നു. 
അച്ചടിക്കുശേഷമുള്ള കാലവും തുടര്‍ന്ന്‌ പ്രസാധനം വരെയുള്ള 
സമയവും ശാന്തമായി കടന്നുപോയി. ജി. ശങ്കരക്കുറുപ്പിനെയാണ്‌ 
നോവല്‍ പ്രകാശനത്തിന്‌ നിശ്ചയിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം മരിച്ചു. പിന്നീട്‌ മാസ 
ങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞ്‌ ഏഴാച്ചേരി രാമചന്ദ്രന്‍ നോവല്‍ പ്രകാശിപ്പിച്ചു. അപ്പോഴും 
കരാറുപ്രതത്തില്‍ ഞാന്‍ ഒപ്പിട്ടിരുന്നില്ല. എം.എന്‍.കുറുപ്പ്‌ വീണ്ടും 
പലതവണ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചെങ്കിലും ഞാന്‍ വഴങ്ങിയില്ല. പുതുതായി ആരംഭിച്ച 
ചിറ്റൂര്‍ ബുക്ക്‌ സെന്ററില്‍ വേതനം ഇല്ലാത്ത ജോലിക്കാരനായി ചേര്‍ന്ന 
ഞാന്‍ കോളേജില്‍ വിദ്യാര്‍ത്ഥിയായി ചേര്‍ന്ന്‌ രക്ഷപ്പെട്ടു. പ്രകാശനം 
കഴിഞ്ഞതോടെ ഞാന്‍ രേഖാമൂലം ദേശാഭിമാനി സ്റ്റഡിസര്‍ക്കിളില്‍ 


പരാതിക്കാര നായി എത്തി. പകര്‍പ്പവകാശമാണ്‌ പ്രശ്നം. എം. എന്‍. 
വിക. വറ്റ 


കുറുപ്പ്‌ എന്നെ എറണാകുളത്തേയ്ക്ക്‌ വിളിച്ചു. അപ്പോള്‍ ദേശാഭിമാനി 
വാരിക കലൂരില്‍ നിന്ന്‌ പ്രസിദ്ധീകരണം ആരംഭിച്ചിരുന്നു. 

വയലാറും പി. ഭാസ്കരനും സിനിമാക്കാരായത്‌ സംരക്ഷിക്കാന്‍ 
ഒരു പ്രതമില്ലാത്തതുകൊണ്ടാണെന്നു പറഞ്ഞ്‌ എന്നെ വാരികയിലേക്ക്‌ 
ക്ഷണിച്ചു. എതിര്‍പ്പിന്റെ മുനയൊടിക്കാനുള്ള ശ്രമത്തെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ 
ഞാന്‍ എം. എന്‍. കുറുപ്പിന്‌ വഴങ്ങിയില്ല. എം. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ എനിക്ക്‌ 
നല്‍കിയ സ്വീകരണത്തെ കുറിച്ച്‌ പ്രത്യേകം പറയേണ്ടതുണ്ട്‌. നാലുമണി 
യോടെയാണ്‌ ഞാന്‍ കലൂരിലെ ദേശാഭിമാനി ഓഫീസില്‍ എത്തുന്നത്‌. 
പിന്നീട്‌ എം. എന്‍. കുറുപ്പിന്റെ മുറിയിലേക്ക്‌. വെള്ളം ഒഴിക്കാത്ത, പാലില്‍ 
കാപ്പിപ്പൊടി ഇട്ടശേഷം എം. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ ഇതെല്ലാം കഴിച്ചു ശീലിക്കണ 
മെന്നുപറഞ്ഞു. രാത്രി സമൃദ്ധമായ ഹോട്ടല്‍ ഭക്ഷണം. കിടക്കിയില്‍ 
പൌ൬ഡര്‍വിതറി മണംപരത്തിയ എം. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ എന്നെ മയപ്പെടുത്തി 
എടുക്കാനുള്ള ശ്രമം തുടര്‍ന്നു. 

എം. എന്‍. കുറുപ്പും ജയപാലമേനോനും തമ്മിലുള്ള ഇടപാടിനെ 
കുറിച്ച്‌ മണ്ണാറക്കാട്ടിലെ പി. ഈ. ഡി. നമ്പൂതിരിയാണ്‌ എന്നോട്‌ പറഞ്ഞത്‌. 
എം. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ ജയപാലമേനോനില്‍ നിന്നും അഞ്ഞൂറ്‌ ഉറുപ്പിക കൈപ്പ 
റ്റിയിരുന്നു. പ്രത്യുപകാരമായാണ്‌, എന്റെ നോവല്‍ ജയപാലമേനോനു 
നല്‍കിയത്‌. നോവലിന്റെ ആമുഖത്തില്‍ എം. എന്‍. കുറുപ്പ്‌ എഴുതിയത്‌ 
ജയപാലമേനോന്‍ നോവല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കാമെന്ന്‌ ക്യാമ്പില്‍ വെച്ച്‌ 
പ്രഖ്യാപിച്ചെന്നാണ്‌. ശുദ്ധ അസംബന്ധം, നുണ. 

പകര്‍പ്പവകാശത്തിനുവേണ്ടിയും റോയല്‍റ്റിക്കുവേണ്ടിയുമുള്ള 
എന്റെ യുദ്ധം തുടര്‍ന്നു. താങ്കള്‍ ദേശാഭിമാനി കാറ്റ്ലോഗില്‍ നോവലിന്റെ 
പേരില്ലെന്ന വിവരം അറിയിച്ചിരുന്നുവല്ലോ. തുടര്‍ന്ന്‌ റോയല്‍റ്റിക്കു വേണ്ടി 
യുള്ള പോരാട്ടമായി. സ്റ്റഡിസര്‍ക്കിള്‍ എന്നെ കൈയ്യൊഴിഞ്ഞു. അവര്‍ 
എന്നോട്‌ ജയപാലമേനോന്‍ വേണ്ടിയാണ്‌ സംസാരിച്ചത്‌. പ്രശ്നം 
സങ്കീര്‍ണ്ണമായതോടെ ചാത്തുണ്ണിമാഷ്‌ കാര്യങ്ങള്‍ പറഞ്ഞൊതുക്കാന്‍ 
പാലക്കാട്ടെത്തി. ഹോട്ടല്‍ മുറിയിലാണ്‌ മാഷ്‌ താമസിച്ചിരുന്നത്‌. ക്ഷണ 
(പകാരം ഞാന്‍ അവിടെ എത്തി. ഇയ്യങ്കോടും ജയപാലമേനോനും 
ചാത്തുണ്ണിമാഷും രഹസ്യമായി കൂടിയാലോചന നടത്തി. അവസാനം 
ചാത്തുണ്ണിമാഷ്‌ എന്നോട്‌ പറഞ്ഞു: ജയപാലമേനോന്‍ പുസ്തകക്കച്ചവടം 
നഷ്ടക്കച്ചവടമാണെന്ന്‌ പറഞ്ഞു. അതുകൊണ്ട്‌ മനോജ്‌ ആദ്യപുസ്തകം 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചെന്ന്‌ കരുതിയാല്‍ മതി. അങ്ങനെ നമുക്ക്‌ പ്രശ്നം തീര്‍ക്കാം. 

അധാര്‍മ്മികമായ നിലപാടിനെ കണ്ടപ്പോള്‍ ഞാന്‍ പറഞ്ഞും; 

“നമ്മളെല്ലാം തൊഴിലാളികള്‍ക്കുവേണ്ടി വാദിക്കുന്നവരാണല്ലോ. 
നോവല്‍ എഴുതാന്‍ ബുദ്ധിപരമായും ശാരീരികമായും ഒരുപാട്‌ 
അദ്ധ്വാനമുണ്ട്‌. അദ്ധ്വാനത്തിന്റെ (്രതിഫലമാണ്‌ ഞാന്‍ ഇപ്പോള്‍ 
ചോദിച്ചത്‌. സഖാവിനോട്‌ മറ്റൊരു ചോദ്യം, കിണറുകുഴിച്ചാല്‍ വെള്ളം 
കണ്ടില്ലെങ്കിലും തൊഴിലാളികള്‍ക്ക്‌ കൂലികൊടുക്കേണ്ടേ ?? 

ചാത്തുണ്ണിമാഷ്‌ ദേഷ്യത്തോടെ മുഖംതിരിച്ചു. ഇയുങ്കോട്‌ 


ക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007 


ശ്രീധരന്‍ എന്നെ കീഴടങ്ങാന്‍ നിര്‍ബന്ധിച്ചെങ്കിലും ഞാന്‍ വഴങ്ങിയില്ല. 
ഞാന്‍ പ്രതിഷേധത്തോടെ ഇറങ്ങിനടന്നു. ഇയ്യങ്കോടിന്‌ വെറുപ്പോടെ 
കത്തെഴുതുകയും ചെയ്തു. 

വര്‍ഷങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞു ജയപാലമേനോന്‍ ജനശക്തി ഫിലിംസി 
ന്റെ ഡയറക്ടറായപ്പോള്‍ ഞാന്‍ പകര്‍പ്പവകാശപ്രശ്നവുമായി അയാളെ 
സമീപിച്ചു. വൈ. രാമന്‍ എന്ന പാര്‍ട്ടിക്കാരന്റെ പേരിലാണ്‌ ചിറ്റൂര്‍ ബുക്ക്‌ 
സെന്ററെന്ന്‌ അപ്പോഴാണ്‌ അറിഞ്ഞത്‌. പകര്‍പ്പവകാശം എനിക്ക്‌ 
കിട്ടിയപ്പോള്‍ മാസങ്ങള്‍ കാത്തിരുന്നതിനുശേഷം വക്കീലായി വീണ്ടും 
പ്രാക്ടീസ്‌ ആരംഭിച്ച ജയപാലമേനോന്‍ റോയല്‍റ്റിക്കുവേണ്ടി നോട്ടീ 
സയച്ചു. വിതരണക്കാരായ ദേശാഭിമാനി ബുക്ക്‌ സ്റ്റാള്‍ ജനറല്‍ 
മാനേജരേയും കൂട്ടുപ്രതിയാക്കി. അവസാനം ഗത ൃന്തരമില്ലാതെ ജയപാല 
മേനോന്‍ റോയല്‍റ്റിതന്ന്‌ പ്രശ്നം അവസാനിപ്പിച്ചു. 

(ശ്നത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ തന്നെ ദേശാഭിമാന? ബുക്ക്‌ 
നാള്‍ എമ്റെ നോവലിനെ ഗോഡാണില്‍ കെട്ടിവെച്ചു. താക്കശീക്ക്‌ 
പ്രതാഥിപത്മാരില്‍ നിന്നും (പസ്പാഥകരില്‍ നിന്നും ഉണ്ടായ അനുഭവങ്ങള്‍ 
എന്തെല്ലാമാണ്‌ 7 

വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞതാണ്‌ എഴുത്തിന്റെ ലോകം. അക്ഷര 
ങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി ആത്മത്യാഗം നടത്തുന്നവരും അക്ഷരങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ 
ഭാതികനേട്ടം ഉണ്ടാക്കുന്നവരുമുണ്ട്‌. ഉയര്‍ന്ന ഉദ്യോഗവും സമ്പത്തും 
ഉള്ളവരാണ്‌ സാഹിത്യത്തെ വ്ൃഭിചാരക്രിയയാക്കിമാറ്റുന്നത്‌. പ്രതാധി 
പന്മാരുടേയും പ്രസാധകന്മാരുടേയും ദാസ്യന്മാരായ അവര്‍ വിപണി 
സംസ്‌കാരത്തിന്റെ വക്താക്കളാണ്‌. എന്റെ നിലപാടും സാഹിത്യ 
ത്തോടുള്ള സമീപനവും തികച്ചും വ്യത്യസ്തമാണ്‌. എഴുത്തിനെ ഗാരവ 
മായി കണ്ടുതുടങ്ങിയതോടെ വാര്‍ഷികപ്പതിപ്പുകളില്‍ നിന്നുപോലും 
ഞാന്‍ അകന്നുനിന്നു. ബാഹ്യമായ നിര്‍ബന്ധങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴങ്ങാതെ ആത്മാ 
വിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെയാണ്‌ ഞാന്‍ സ്വീകരിച്ചത്‌. സാമ്പത്തിക പരാധീനതകളെ 
തുടരന്‍ എഴുത്തുകൊണ്ട്‌ നേരിടാന്‍ ഞാന്‍ ഇഷ്ടപ്പെട്ടില്ല. തെര 
ഞ്ഞെടുത്ത വഴിയിലെ ദുരിതങ്ങളെ ഞാന്‍ സ്വയം സഹിക്കേണ്ടതു 
തന്നെയാണ്‌. അതിന്‌ മറ്റാരും ഉത്തരവാദികളല്ല. 

സാഹിത്യപരമായ ഇടപാടുകളില്‍ സുതാര്ൃയതപുലര്‍ത്തിയത്‌ 
മനോരമയാണ്‌. കഥ പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്ന മുറയ്ക്ക്‌ അവര്‍ പണം അയച്ചു 
തന്നു. കൌമുദി എന്റെ രചനകളെ പ്രാധാന്യത്തോടെ (പ്രസിദ്ധീകരി 
ച്ചെങ്കിലും എനിക്ക്‌ സാമ്പത്തിക നേട്ടമൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. മാതൃഭൂമി 
വാരികയും അര്‍ഹിക്കുന്ന പ്രതിഫലം തന്നിട്ടുണ്ട്‌. കലാകൌമുദി ഒരുപാട്‌ 
പ്രശസ്തിയും പ്രതിഫലവും എനിക്കുതന്നു. 

(അവസ്ധാനിക്കുന്നിള്ല) 
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൨൮൧൧൬൩൭൧ 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 207. ക; 


കവിത 


ചാദിക്കു, സാ൪ 


ഡി. ബി. അജിത്കുമാര്‍ 


(മഞ്ചടി അഞ്ചിഞ്ച്‌ 

മെലിഞ്ഞ്‌ വെളുത്തിട്ട്‌ 

നല്ല ബോഡി ലാങ്ഗ്വേജാണ്‌ സാര്‍. 
പ്രായത്തേക്കാള്‍ നരവന്നുപോയ്‌, 

ചില ദാര്‍ശനിക പ്രശ്‌നങ്ങളുണ്ട്‌ 
പകര്‍ച്ചപ്പനി പേടിയാണു സാര്‍. 
അലക്കും കുളിയും നിത്യവും. 
ഇംഗ്ലീഷിലെപ്പോഴും ഈമ്പിക്കുടിച്ച്‌ 
മലയാളത്തില്‍ മാത്രം അപ്പിയിടുന്ന 
അല്പം സൈഡുബിസ്സിനസ്സുണ്ടു സാര്‍. 
നട്ടാല്‍ മുളയ്ക്കാത്ത ശൈലിയെന്ന്‌ 
ശ്ര്രുക്കളും മിത്രങ്ങളും ഒരുപോലെ. 
എങ്കിലും ചേരിയില്ലാത്ത ചേരിയില്‍ 
ഒരു പ്രകൃതി പ്രതിഭാസമാണു സാര്‍. 
വിനയംകൊണ്ടു വിനീതനായ 

ഈ സഹസ്രദളാക്ഷനോട്‌ 

മടികൂടാതെ ചോദിക്കണം സാര്‍. 
ആദ്യം ക്യാമറക്കണ്ണു തുറക്കണം സാര്‍. 


സ്പിലഖലെസ്‌ 


ച്ചേ, 

സിലബസ്സിന്റെ കീ 

ടീച്ചറുടെ കൈയ്യിലാണെന്ന്‌ 
അതുകൊണ്ടാണത്രേ എപ്പോഴും 
ഞങ്ങള്‍ ജയിക്കുന്നതെന്ന്‌. 
എന്നാലും ടീച്ചറേ, 
സിലബസ്സിലെ തീ 

ഞങ്ങളുടെ നെഞ്ചിലാണ്‌. 
അതുകൊണ്ടാവാം എപ്പോഴും 
ഞങ്ങള്‍ തോറ്റുപോകുന്നത്‌. 


൮൭. ഫാറ്റി 


അഭിമുഖം 
ഇന്ത്യസ സ്വമമുഹവും ദര്‍രനവും 


കെ.വേണു / എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


കന്ത്യന്‍ ദര്‍ശനങ്ങളെപ്പറ്റി കാരൃയമായി ഒന്നും എഴുതി 

കണ്ടിട്ടില്ലല്ലോ ? 

ആദ്യകാലത്തെ ചില ലേഖനങ്ങള്‍ എഴുതികഴിഞ്ഞിട്ട്‌ പിന്നീട്‌ 
ഞാനതില്‍ നിന്നു വിട്ടുപോയി. പിന്നെ ഞാനതിലോട്ട്‌ പോയിട്ടില്ല. 

പൌരസ്ത്യ മിസ്റ്റിസിസവും ആധുനിക ഭാതികശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
കണ്ടെത്തലുകളും സമാനമാണെന്ന്‌ ഫ്രിജോഫ്‌ കാപ്രയെപ്പോലുള്ളവര്‍ 
വാദിക്കുന്നു. അതേക്കുറിച്ച്‌ എന്താണഭിപ്രായം ? 

കാപ്രയുടെ വാദങ്ങള്‍ അംസബന്ധങ്ങളാണെന്ന അഭിപ്രായമാണ്‌ 
എനിക്കുള്ളത്‌. കാപ്രയുടെ നിലപാടുകളെ ഖണ്‍ ഡിച്ചു കൊണ്ട്‌ 
എഴുതണമെന്ന്‌ ഇടയ്ക്ക്‌ കരുതിയിരുന്നതാണ്‌ . അവ തമ്മില്‍ 
ഉപരിപ്ലവമായ സാദൃശ്യങ്ങള്‍ കണ്ടേക്കാം. എന്നാല്‍ മിസ്റ്റിസിസം 
മിസ്റ്റിസിസം തന്നെയാണ്‌. അതിനെ ആധുനികഭാൌാതികവുമായി 
ബന്ധപ്പെടുത്തേണ്ട കാര്യമൊന്നുമില്ല. അതേസമയം പൌരസ്ത്യ 
ദര്‍ശനങ്ങള്‍ക്ക്‌ പാശ്ചാത്ൃതത്വചിന്തയേക്കാള്‍ മികവുണ്ട്‌ എന്നത്‌ ഞാന്‍ 
അംഗീകരിക്കുന്നു. ആഴത്തിലേയ്ക്ക്‌ പോകാനുള്ള ഒരു ദാര്‍ശനിക മനസ്സ്‌ 
അതിലുണ്ട്‌. എനിക്ക്‌ കൂടുതല്‍ കുടുതല്‍ ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടുവന്നിട്ടുള്ള 
സംഗതിയാണത്‌. അതില്‍ ഏറ്റവും പ്രധാനം അനന്തത (വീസ്‌) 
യെക്കുറിച്ചുള്ള അതിന്റെ ഉത്കണ്ഠയാണ്‌. നേതി, നേതി' (ഇതല്ല, ഇതല്ല) 
എന്നുള്ള ഉപനിഷദ്‌ അന്വേഷണ രീതി വളരെ ആഴമുള്ളതാണ്‌. ആ 
നിലയ്ക്കൊരു ആഴത്തിലുള്ള ദാര്‍ശിനിക സ്വഭാവം പാശ്ചാതൃതത്വ 
ചിന്തക്കില്ല. സയന്‍സിനും അതിന്റേതായ പരിമിതികളുണ്ട്‌. ഞാന്‍ ആദ്യം 
പാശ്ചാത്യസയന്‍സിനെയൊക്കെ അംഗീകരിച്ചിരുന്നുവെങ്കിലും, പില്‍ 
കാലത്ത്‌ സയന്‍സിന്‌ ദാര്‍ശനികതലത്തില്‍ വലിയ പരിമിതികളുണ്ടെന്ന്‌ 
തിരിച്ചറിയുകയുണ്ടായി. എന്നാല്‍ പൌരസ്ത്യദര്‍ശനങ്ങള്‍, എല്ലാ പ്രശ്‌ന 
ങ്ങളേയും പരിഹരിച്ചു എന്ന രീതിയിലല്ല കാണേണ്ടത്‌. അവര്‍ക്ക്‌ അടി 
സ്ഥാന ദാര്‍ശനിക പ്രശ്നങ്ങളൊന്നും പരിഹരിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. അവര്‍ 
അത്തരം പ്രശ്നങ്ങളില്‍ തല്‍പരരായിരുന്നു എന്നതാണ്‌ ശ്രദ്ധേയമായ 
കാര്യം. വൈരുദ്ധ്യാത്മകമെന്നു പറയാവുന്ന ഒരു തലം പൌരസ്ത്യദര്‍ശന 
ങ്ങള്‍ക്കുണ്ട്‌. ബുദ്ധദര്‍ശനത്തിലായാലും ഉപനിഷത്തുകളിലായാലും 
എല്ലാറ്റിലും ഡയലറ്റിക്സുനണ്ട്‌. 

ഉപനിഷത്തുകളുടെ ക്രേനദ്ര ആശയം ര്രഹ്മവാദമല്ലേ ? ര്രഹ്മത്തി 
ന്റെ അസ്തിത്വത്തെ സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ശ്രമമല്ലേ അവ നടത്തുന്നത്‌ ? 


അതുണ്ട്‌. അതൊക്കെ പല സ്‌കൂളുകളില്‍ ചിലത്‌ എന്ന രീതിയി 
ലാണ്‌. അതിനെയൊന്നും ഞാന്‍ കാര്യമായിട്ടെടുക്കുന്നുമില്ല. 

നിലവിലുള്ള ഒരു സാമൂഹിക ഘടനയെ, വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥയില്‍ 
അധിഷ്ഠിതമായ ഒരു സാമൂഹിക സംവിധാനത്തെ അതേപടി നിലനിര്‍ത്തു 
ന്നതിനുള്ള ചില ദാര്‍ശനികാടിസ്ഥാനങ്ങളല്ലേ അവ നല്‍കുന്നത്‌ ? 

ശങ്കരന്റെ മായാവാദമൊക്കെ പൂര്‍ണ്ണമായും അതുതന്നെയാണ്‌. 
ഈ പറഞ്ഞ വര്‍ണ്ണതാല്‍പര്യങ്ങളെയൊക്കെ സംരക്ഷിക്കുന്ന ഒരു 
തലത്തിലാണ്‌ ശങ്കരന്റെ ദര്‍ശനം എത്തിനില്‍ക്കുന്നത്‌. ഞാന്‍ ശങ്കരനെ 
യൊന്നുമല്ല ഉദ്ദേശിച്ചത്‌. പല ഉപനിഷത്തുകളിലായി ചിതറിക്കിടക്കുന്ന 
ചില പോയിന്റുകള്‍ മാത്രം. അതിനെമാത്രമേ ഞാന്‍ ഉദ്ദേശിച്ചുള്ളു. 
മറ്റുള്ളതിലൊന്നും എനിക്കൊരു താല്‍പര്യവുമില്ല. ശങ്കരന്റേതൊക്കെ 
വളരെ അപകടം പിടിച്ച ദര്‍ശനമാണ്‌. ബുദ്ധദര്‍ശനമാണ്‌ ആ അര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ കുറെ മെച്ചപ്പെട്ടത്‌. ബുദ്ധനില്‍ വൈരുദ്ധ്യാത്മകതയുണ്ട്‌. നാഗ 
സേനനും ധര്‍മ്മകീര്‍ത്തിയുമൊക്കെ ശരിക്കും ഡയലറ്റിക്സ്‌ കൈകാര്യം 
ചെയ്തിട്ടുള്ളവരാണ്‌. അവര്‍ ദൈവസകങ്കല്‍പത്തിലേക്കൊന്നും പോയിട്ടില്ല. 
ഭാതികവും സാമൂഹികവും അതുവഴി ഡയലറ്റിക്കലുമായ അന്വേഷണങ്ങ 
ളാണ്‌ അവരുടേത്‌. ആ ധാര പല ഉപനിഷത്തുകളിലായി ചിതറിക്കിടക്കു 
ന്നുണ്ട്‌. അത്രയേയുള്ളു. ശങ്കരനൊക്കെ വന്നതോടെ ഫിലോസഫി 
മുരടിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. 

ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ ശാസ്ത്രീയമായ ഒരു പാരമ്പര്യമുണ്ടോ ? 

അങ്ങനെ ഒരു പാരമ്പര്യമൊന്നും (പത്യയകിച്ച്‌ എടുത്തുപറയാനി 
ല്ല. ഏറെക്കുറെ എല്ലാ ഫ്യൂഡല്‍ സമൂഹങ്ങളെ പോലെയും ഉള്ള ഒരു 
പാരമ്പര്യമേ ഉള്ളു. ചൈനയിലും ഗ്രീസിലും അറേബ്യയിലും എന്നപോലെ 
ഇന്ത്യയിലും ഫ്യൂഡല്‍ കാഘഘട്ടത്തില്‍ ചില സംഭാവനകളൊക്കെ ഉണ്ടാ 
യിട്ടുണ്ട്‌. അതില്‍ നിന്നും വ്യത്യസ്തമായിട്ട്‌ എടുത്തുപറയാനൊന്നുമില്ല. 
ഓരോ സമൂഹവും അവരവരുടെ പാരമ്പര്യത്തെ മഹത്വീകരിച്ച്‌ പറയാറു 
ണ്ട്‌. 

യൂറോപ്പില്‍ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ വികാസം നടക്കുന്നത്‌ നവോത്ഥാ 
നവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌. നമ്മുടെ ഇടയില്‍ നവോത്ഥാന പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ 
രൂപം കൊള്ളുന്നത്‌. ബ്രിട്ടീഷ്‌ കൊളോണിയല്‍ ഭരണകാലത്താണ്‌. സ്വാഭാ 
വികമായും ശാസ്ത്രം എന്നത്‌ പടിഞ്ഞാറുനിന്ന്‌ ഇറക്കുമതി ചെയ്യുക 
യാണുണ്ടായത്‌. അങ്ങനെ സ്വന്തമായി കണ്ടെത്തേണ്ട ആവശ്യമില്ലാ 
തായോ നമുക്ക്‌ ? 

ഇല്ലാതായി എന്നു മാത്രമല്ല, അതിനു കഴിയാത്ത അവസ്ഥയു 
മുണ്ടായി. ഭക്തിപ്രസ്ഥാനവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ആ രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ 
ഇവിടെയും കുറെ സ്വതന്ത്രമായ അന്വേഷണങ്ങളും വികാസങ്ങളും 
ഉണ്ടാകാമായിരുന്നു. പക്ഷേ, കൊളോണിയല്‍ ഭരണം അതിനെ തടപസ്സപ്പെ 
ടുത്തുകയാണുണ്ടായത്‌. 


ക വാറ്റി 


ഇന്ത്യക്കാരുടെ മനോഘടന ശാസ്ര്രീയമായ അന്വേഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
പറ്റിയതല്ല എന്നു പറയാമോ ? 

അങ്ങനെ പറയാന്‍ പറ്റില്ല. ജൈവശാസ്ത്രപരമായിട്ട്‌ എല്ലാ 
മനുഷ്യര്‍ക്കും പൊതുവായ ചില അടിസ്ഥാനഗുണങ്ങളുണ്ട്‌. ഇന്ത്യക്കാരും 
അതില്‍ നിന്ന്‌ വൃത്യസ്തരല്ല. 

ഇന്ത്യ സ്വതന്ത്രമായിട്ട്‌ അര നൂറ്റാണ്ടിലേറെ ആയിട്ടും ശാസ്ത്ര 
രംഗത്ത്‌ മൌലികമായ സംഭാവനയൊന്നും ഉണ്ടായിട്ടില്ലല്ലോ ? 

അതിനു പ്രധാന കാരണം കൊളോണിയല്‍ ഭരണം മൂലം നമ്മള്‍ 
സാമ്പത്തികമായി വളരെ പിന്നോക്കം പോയി എന്നതാണ്‌. കൊളോണി 
യല്‍ ഭരണത്തില്‍ സാമ്പത്തികവും ശാസ്ത്രീയവുമായ വികാസം ബോധ 
പൂര്‍വ്വം തടയപ്പെട്ടു. ശാസ്ത്രരംഗത്ത്‌ വികാസമുണ്ടാവണമെങ്കില്‍ 
അതിനുവേണ്ട സാമ്പത്തിക വികാസം ഉണ്ടാകണം. പടിഞ്ഞാറന്‍ രാജ്യ 
ങ്ങളില്‍ ശാസ്ത്രഗവേഷണം മുഴുവന്‍ നടത്തുന്നത്‌ വലിയ കമ്പനികളുടെ 
റിസേര്‍ച്ച്‌ ആന്റ്‌ ഡെവലപ്മെന്റ്‌ വിങ്ങുകളാണ്‌. അതിനുവേണ്ടി കോടി 
ക്കണക്കിന്‌ പണം മാറ്റിവെച്ചിട്ട്‌ പണമുണ്ടാക്കുകയാണവര്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. 

ഇപ്പോള്‍ ഇന്‍ഫര്‍മേഷന്‍ ടെക്നോളജിയുടെ രംഗത്ത്‌ ഇന്ത്യന്‍ 
മസ്തിഷ്കങ്ങളാണ്‌ ഏറ്റവും മുന്‍പന്തിയില്‍ നില്‍ക്കുന്നത്‌. സോഫ്റ്റ്‌ 
വെയ്റിന്റെ മേഖലയില്‍ ഇന്ത്യ ഏറ്റവും മുന്നിലാണ്‌. സോഫ്റ്റ്വെയര്‍ 
എന്നുപറഞ്ഞാല്‍ ബരദ്ധികതയ്ക്ക്‌ പ്രാധാന്യമുള്ള, പ്രോഗ്രാമുകള്‍ 
ഉണ്ടാക്കലാണ്‌. ചൈന അതില്‍ പിന്നിലാണ്‌. ഈയിടെ ചൈനീസ്‌ 
പ്രധാനമന്ത്രി ബാംഗ്ലൂരില്‍ വന്നപ്പോള്‍ ചൂണ്ടികാണിച്ച ഒരു കാര്യമുണ്ട്‌. 
ഹാര്‍ഡ്വെയര്‍ രംഗത്ത്‌ ചൈന വന്‍ശക്തി. സോഫ്റ്റ്വെയര്‍ രംഗത്ത്‌ 
ഇന്ത്യയും. അപ്പോള്‍ നമ്മള്‍ രണ്ടുകൂട്ടരും ചേര്‍ന്നാല്‍ ലോകത്തിലെ 
ഐ..ടി.മേഖല മുഴുവന്‍ നമ്മുടെ കൈയിലാണെന്നാണ്‌ ഷുറോങ്ജി 
പറഞ്ഞത്‌. ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഭാഷയില്‍ പ്രാവീണ്യമുള്ളവര്‍ ധാരാളം ഉണ്ടെന്നത്‌ 
ഈ രംഗത്ത്‌ ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ വലിയൊരു മുതല്‍കൂട്ടാണ്‌. യൂറോപ്പില്‍ 
അവര്‍ക്കാവശ്യമായ്രത മനുഷ്യവിഭവശേഷിയില്ല. അതിന്‌ ഇന്ത്യയെയും 
ചൈനയെയും അവര്‍ക്കാവശ്യമാണ്‌. ഇംഗ്ലീഷ്‌ പഠിപ്പിക്കുന്നത്‌ ഒരു 
നാഷണല്‍ ്രോഗ്രാമായി ചൈന നടപ്പിലാക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. 
ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ അന്നു ഭരിച്ചതിന്റെ ദോഷം ഇന്നു നമുക്ക്‌ ഗുണമായി 
മാറുന്നു. 

ഞാന്‍ പറഞ്ഞുവരുന്നത്‌, നമ്മള്‍ അത്ര മോശക്കാരൊന്നുമല്ല 
എന്നാണ്‌. ഒരു വര്‍ഗ്ഗം അല്ലെങ്കില്‍ ഒരു വംശം എന്ന നിലയില്‍ അങ്ങനെ 
പ്രതേകിച്ച്‌ നമ്മുടെ കഴിവുകള്‍ക്ക്‌ കുറവുകളൊന്നും പറയാന്‍ കഴിയില്ല. 
എന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ അടുത്ത ഇരുപതോ ഇരുപത്തഞ്ചോ കൊല്ലത്തി 
നുള്ളില്‍ ഇന്ത്യവലിയൊരു ശക്തിതന്നെ ആയിത്തീരും. 

പണ്ട്‌ കെ.ഭാസ്കരന്‍ നായരെപ്പോലുള്ളവര്‍, ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ ആവ 
ശ്യം പാശ്ചാത്യരുടെ ടെക്നോളജി മാത്രമാണ്‌; ശാസ്ത്രത്തിന്റെ ദര്‍ശനം 
കടംവാങ്ങേണ്ട ഗതികേടൊന്നും ഇന്ത്യയ്ക്കില്ല എന്ന്‌ എഴുതിക്കണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007 


അതേക്കുറിച്ച്‌ എന്താണഭിപ്രായം ? 

ശാസ്ത്രദര്‍ശനം എന്നു പറയുന്നത്‌ അങ്ങനെ വേര്‍പിരിക്കാവുന്ന 
ഒന്നല്ല. ടെക്നോളജിയോടു ബന്ധപ്പെട്ട ഒരു അടിസ്ഥാനശാസ്ര്രത്തിന്റെ 
വികാസമുണ്ട്‌. അതിവിടെ ഉണ്ടായിട്ടില്ല. ശാസ്ത്രത്തിനു വളരെ പുറത്തു 
ള്ള ദര്‍ശനമാണ്‌ ഇവിടെ വളര്‍ന്നുവന്നിട്ടുള്ളത്‌. 

കാര്യങ്ങളെ ശാസ്ത്രീയമായി വിശകലനം ചെയ്യാനുള്ള പ്രവ 
ണത യല്ല പൊതുവെ ഇന്ത്യക്കാരില്‍ കാണുന്നത്‌. ശാസ്ത്രത്തിലൊക്കെ 
ഉയര്‍ന്ന വിദ്യാഭ്യാസ യോഗ്യതയുള്ളവര്‍ പോലും പഴയ മതപരമായ 
ധാരണകള്‍ കൊണ്ടുനടക്കുന്നവരാണല്ലോ ? 

അത്‌ ഇന്ത്യക്കാരില്‍ മാത്രം കാണുന്ന പ്രവണതയല്ല. എല്ലായി 
ടത്തും ഉള്ളതാണത്‌. ഐന്‍സ്റ്റൈന്റെ കാര്യം തന്നെയെടുക്കുക. ആപേ 
ക്ഷികസിദ്ധാന്തം പോലൊരു തിയറി കണ്ടെത്തിയിട്ടും ദൈവവിശ്വാസി 
യായിരുന്നു അദ്ദേഹം. 

സ്പിനോസയുടെ ദൈവത്തില്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു എന്നല്ലേ 
അദ്ദേഹം പറഞ്ഞത്‌ ? സ്പിനോസയുടേത്‌ വിശ്വദേവതാവാദ (2ദസ്ീല്ട- 
8൦) പരമായ ഒരു വീക്ഷണമാണ്‌. അതിനെ തലകീഴായ ഭാതികവാദമായി 
ചിലര്‍ വിലയിരുത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ചുരുക്കത്തില്‍ പ്രകൃതിയും അതിന്റെ 
ഭ്രമവു മൊക്കെ ചേര്‍ന്നതാണ്‌ സ്പിനോസയുടെ ദൈവം. അതിന്‌ 
സാധാരണ ദൈവസങ്കല്പവുമായി ഒരു ബന്ധവും ഇല്ലല്ലോ ? 

അതെ. അപ്പോള്‍പ്പോലും ഒരു തരം ദൈവവിശ്വാസം ഐന്‍സ്്റ്റൈ 
നുണ്ടായിരുന്നു. ര്രഹ്മം പോലുള്ള സങ്കല്പം എന്നൊക്കെ പറയാം. 
അപ്പോള്‍ പറഞ്ഞുവന്നത്‌, അതിന്റെ പ്രധാനകാരണം ശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
പരിമിതികളും എല്ലാവരും അംഗീകരിക്കുന്നു എന്നാണ്‌. ഞാന്‍ നേരത്തെ 
പറഞ്ഞതുപോലെ അനന്തതയെ കൈകാര്യം ചെയ്യാന്‍ ശാസ്ത്രത്തിനു 
സാദ്ധ്യമല്ല. എന്ന പ്രശ്നമാണ്‌. അപ്പോള്‍ ആവക പ്രശ്നങ്ങള്‍ വരുമ്പോള്‍ 
ആരും മതപരമായ ധാരണകളിലേയ്ക്ക്‌ വഴുതിപ്പോകും. 

സയന്‍സിന്‌ പ്രാപഞ്ചിക പ്രശ്‌നങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ലളിതമായ ഉത്തര 
ങ്ങളൊന്നുമില്ല. സയന്‍സിന്റെ മറുപടികള്‍ വളരെ സങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളാണ്‌. 
അതേസമയം മതത്തിന്റേതാകട്ടെ വളരെ ലളിതവും എളുപ്പത്തില്‍ ഉള്‍ 
ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയുന്നതുമാണ്‌. അതല്ലേ ഈ മതാത്മകപ്രവണതയ്ക്ക്‌ 
കാരണം ? 

അതുമാത്രമല്ല. സയന്‍സിന്റെ ഏറ്റവും ഉയര്‍ന്നതലങ്ങളില്‍ എത്തു 
ന്നവര്‍ക്ക്‌ അനന്തതയുടെ പ്രശ്നങ്ങള്‍ അവശേഷിക്കുന്നു എന്ന തിരിച്ചറി 
വുതന്നെയാണ്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. അപ്പോള്‍ സ്വാഭാവികമായും ഇന്‍ഫിനിറ്റി 
ദൈവവുമായി താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കും. അജ്ഞാതവും അജേഞയവുമായ 
ഒരു മേഖലയുണ്ട്‌ എന്ന തിരിച്ചറിയുന്നിടത്ത്‌, അങ്ങോട്ട്‌ എത്തിച്ചേരാനുള്ള 
വഴി, കൂടുതല്‍ അദ്ധ്വാനിക്കാതെ എത്തിച്ചേരാനുള്ള വഴി, ദൈവത്തെ 
സങ്കല്‍പിക്കുക എന്നതാണ്‌. ഞാന്‍ എപ്പോഴും പറയാറുള്ളത്‌, അതൊരു 
എസ്‌കേപ്പിസം ആണെന്നാണ്‌. ആത്മീയവാദികള്‍ അത്‌ സമ്മതിക്കില്ല. 


വ്ാ്൭റ്റിവ്‌ 


എന്റെ മുന്നില്‍ ഒരു ചോദ്യമുണ്ട്‌. ഞാനത്‌ അംഗീകരിക്കുന്നു. ഇന്‍ഫിനി 
റ്റിയെ എനിക്ക്‌ പൂര്‍ണ്ണമായി മനസ്സിലാക്കാന്‍ പറ്റുന്നില്ല; വിശദീകരിക്കാന്‍ 
പറ്റുന്നില്ല. അതുപോലെ അഹംബോധം എന്നുള്ളതിന്‌ യുക്തിപരമായ 
വിശദീകരണം നല്‍കാന്‍ പറ്റുന്നില്ല. മസ്തിഷ്കത്തിലെയും ശരീര 
ത്തിലെയും ഭാതികഘടകങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ രൂപംകൊള്ളുന്നതാണ്‌ അഹം 
ബോധം, മനസ്സ്‌ എന്നിവയൊക്കെ എന്ന യാന്ത്രിക ഭരതികവാദത്തിന്റെ 
നിലപാട്‌ തൃപ്തികരമല്ല. ഭാതികഘടകങ്ങള്‍ പ്രത്യേക രീതിയില്‍ സംയോ 
ജിച്ച്‌ രൂപം കൊള്ളുന്ന പുതിയ ഗുണവിശേഷങ്ങളെ ഭാതികതലത്തില്‍ 
മാത്രം വിശദീകരിക്കുന്നത്‌ അപര്യാപ്താണ്‌. ഇത്തരം ചോദ ങ്ങള്‍ എന്റെ 
മുമ്പിലുണ്ട്‌. ഇത്‌ ഫിലോസഫിക്കലായ ചോദ്യങ്ങളാണ്‌. ഈ ചോദ ങ്ങള്‍ 
ക്കുത്തരം എളുപ്പത്തില്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ നല്‍കാന്‍ കഴിയും. ആത്മാവെന്നോ, 
വരമാത്മാവെന്നോ സര്‍വ്വശക്തന്‍ എന്നോ ഒക്കെ ഉത്തരം നല്‍കാം. 
പക്ഷെ, എന്നെ സംബന്ധിച്ച്‌ ഇതൊന്നും ഉത്തരമാകുന്നില്ല. പലായനം 
മാത്രമാണ്‌. 

അജേഞയവാദി (4.൮0൩ഠട0൦) ആണോ ? 

അതൊരു വാദമായിട്ട്‌ ഞാന്‍ കാണുന്നില്ല. അന്വേഷിക്കണം, 
കണ്ടെത്തണം എന്ന രീതിയിലാണ്‌ ഞാനതിനെ കണക്കാക്കുന്നത്‌. 
അനന്തമായ സാദ്ധ്യതകളില്‍ വിശ്വസിക്കുന്ന ഒരാള്‍ക്ക്‌ ഒരിക്കലും 
മുരടിച്ചുനില്‍ക്കേണ്ടതില്ല എന്നാണ്‌. ഒന്നിലും അവസാനിക്കേണ്ടതില്ല. 

കമ്മ്യൂണിസവും ഭാതികവാദവുമൊക്കെ പറഞ്ഞിരുന്ന പലരും 
തന്നെ മതപരമായ വിശ്വാസങ്ങളിലേയ്ക്കും ആള്‍ദൈവങ്ങളിലേയ്ക്കും 
മറ്റും തിരിച്ചുപോകുന്നുണ്ടല്ലോ. എന്താണ്‌ ഈ പ്രവണതയ്ക്ക്‌ കാരണം ? 

അവരുടെ ഭാതികവാദം വിശ്വാസപരം മാത്രമാണ്‌. കമ്മ യൂുണിസ്റ്റു 
കാരുടെ മുഴുവന്‍ പ്രശ്നമാണത്‌. എന്താണെന്നുവെച്ചാല്‍, കമ്മ്യൂണിസ്റ്റാ 
വുമ്പോള്‍ നിങ്ങള്‍ ചെയ്യുന്നത്‌ പഴയ അന്ധവിശ്വാസങ്ങളെയെല്ലാം 
കയ്യൊഴിക്കുകയാണ്‌. പകരം പുതിയ അന്ധവിശ്വാസം സ്വീകരിക്കണം. 
അതാണിവിടുത്തെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരെല്ലാം ചെയ്തത്‌. അത്രയേയുള്ളു. 
അവരുടെ ചിന്താരീതിയില്‍ അടിസ്ഥാനപരമായി ഒരു മാറ്റവും വരുന്നില്ല. 
ചിന്താരീതി ഡയലറ്റിക്കല്‍ ആവണം. അതു നടക്കുന്നില്ല. അത്‌ വിഷമം 
പിടിച്ചൊരു പ്രക്രിയയാണ്‌. വിപുലമായ വിജ്ഞാനത്തിലൂടെയും ചിന്തയി 
ലൂടെയും സ്വാംശീകരിച്ചെടുക്കേണ്ട വളരെ വലിയൊരു ലോകമാണത്‌. 
അതിനുപകരം വെറും വിശ്വാസികളായി മാറുകയാണ്‌. കേരളത്തിന്റെ വിക 
സനത്തിനൊക്കെ വളരെ തടസ്സമായി നില്‍ക്കുന്നത്‌ ഈ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ 
വിശ്വാസമാണ്‌. 

കേരളത്തിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരില്‍ മൌലിക ചിന്തയുള്ളവരൊ 
ന്നും ഉള്ളതായി തോന്നിയിട്ടില്ല - കെ. ദാമോദരനൊഴികെ. താങ്കളുടെ 
നിലപാടെന്താണ്‌ ? 

കെ. ദാമോദരനൊക്കെ വളരെ വൈകിയ വേളയില്‍ ചില ചെറിയ 
പ്രശ്‌നങ്ങളില്‍ കുറച്ച്‌ വൃതൃസ്തമായ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌, 
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പക്ഷെ, വളരെ വൈകിപ്പോയി. അപ്പോഴേയ്ക്കും അവരുടെ റോളൊക്കെ 
പോയിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. മാത്രമല്ല, ദാമോദരനും ഇ. എം. എസ്സുമൊക്കെ 
മാര്‍ക്സിസത്തെ ഏറ്റവും വികൃതവല്‍ക്കരിച്ച്‌ യാ്ത്രികവാദമാക്കി മാറ്റിയ 
വരാണ്‌. 

ഇന്ത്യയിലെ ഓദ്യോഗിക കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു ശ്രസ്ഥാനത്തില്‍ മൌലിക 
ചിന്തയുള്ള ആരെങ്കിലുമുണ്ടോ ? 

ഇല്ല. ആകെയുള്ളത്‌, ഓദ്യോഗിക കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനത്തിലല്ല, 
ദേവീപ്രസാദ്‌ ചതോപാദ്ധ്യായയാണ്‌. അദ്ദേഹം “ലോകയതം' എന്നൊരു 
പുസ്തകം എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. ഇജഗ്വേദ കാലഘട്ടത്തെയൊക്കെ മാര്‍ക്സിസ്റ്റു 
രീതിയില്‍ വിശകലനം ചെയ്യാന്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. മാര്‍ക്സിസ്റ്റു രീതിയിലുള്ള 
ഗവേഷണം എന്നു പറയാവുന്നത്‌ അതാണ്‌. ഡി.ഡി.കൊസാംബിയുടെ 
യൊക്കെ ചരിത്രഗവേഷണങ്ങളുണ്ട്‌. പിന്നെ ഇന്ത്യന്‍ സാമ്പത്തിക ചരിത്ര 
ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ചില കൃതികളുണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. സുനീതികുമാര്‍ ഘോഷിന്റെ 
“ഇന്ത്യന്‍ ബിഗ്‌ ബൂര്‍ഷ്വാസി”. പക്ഷെ, അതിലൊരുതരം പാര്‍ട്ടിലൈന്‍ 
സ്ഥാപിച്ചെടുക്കാനുള്ള ശ്രമമുണ്ടെങ്കിലും, കുറച്ച്‌ മാലികതയൊക്കെ 
യുണ്ട്‌. പിന്നെ ബംഗാളില്‍ കുറെ സാമ്പത്തിക ശാസ്ത്രജ്ഞരുണ്ട്‌-- 
പാര്‍ത്ഥാ ചാറ്റര്‍ജി തുടങ്ങിയവര്‍. 

ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തെ ശരിയായി വിലയിരുത്താന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ടോ ? 

കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. മാര്‍ക്‌ സിസ്റ്റുകള്‍ വളരെ യഠ്രന്രികമായാണ്‌ 
ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തെ വിശകലനം ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. ജാതിയെ ഉപരിഘടന 
യുടെ പ്രശ്‌നമായിട്ട്‌ തെറ്റിദ്ധരിക്കുകയാണ്‌ അവര്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. 

അടിത്തറയായ സാമ്പത്തിക ഘടനയില്‍ മാറ്റം വരുത്തിയാല്‍ 
ഉപരിഘടനയുടെ ഭാഗമായ ജാതി താനെപോകും എന്ന ധാരണയാണല്ലോ 
കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. അത്‌ ശരിയാണോ ? 

പ്രത്യേകിച്ചും ജാതി ഉപരിഘടനയുടെ പ്രശ്‌നമല്ല. അടിത്തറയും 
ഉപരിഘടനയും ചേര്‍ന്നുള്ള വളരെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ ഘടനാവിശേഷമാണ്‌ 
ജാതി. സമ്പത്തുല്‍പാദിപ്പിക്കുന്ന കായികാദ്ധ്വാനം മുഴുവന്‍ അവര്‍ണ്ണ 
ജാതികള്‍ക്ക്‌; കായികാദ്ധ്വാനമില്ലാത്ത പണികള്‍ മുഴുവന്‍ സവര്‍ണ്ണജാതി 
കള്‍ക്ക്‌. തൊഴില്‍ വിഭജനപരമായ ഒരു ഘടകം ജാതിവ്യവസ്ഥയ്ക്ക്‌ പിന്നി 
ലുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ കേവലം തൊഴില്‍ വിഭജനമെന്നതിനപ്പുറം വളരെ സങ്കീര്‍ 
ണ്ണമായ ഒരു സാമൂഹികഘടനാവിശേഷമാണ്‌ ജാതി. തൊഴില്‍ വിഭ 
ജനത്തിന്റെ ഫലമായി രൂപംകൊണ്ട സാമൂഹിക വിഭജനത്തെ സ്ഥായി 
യായി നിലനിര്‍ത്തുന്നു എന്നതാണ്‌ ജാതിയുടെ പ്രത്യേകത. അതിനു 
വര്‍ഗ്േതരമായ ഒരു തലമുണ്ട്‌. അത്‌ തിരിച്ചറിയാന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ക്ക്‌ 
കഴിഞ്ഞില്ല. 

സാമ്പത്തികഘടന മാറിയാലും ജാതിനിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ ആശയ 
പരമായി അതിന്‌ ആഴത്തിലുള്ള സ്വാധീനം കൊണ്ടല്ലേ ? 


റ്ഠാമ്൭റ്റിവ്‌ 


ആശയം എന്നുള്ളതിനെ കവിഞ്ഞ്‌ മറ്റ്‌ ഒട്ടേറെ സാമൂഹികഘടക 
ങ്ങളാണതിനുള്ളത്‌. ജാതി എന്നത്‌ ജനനം കൊണ്ട്‌ തീരുമാനിക്കപ്പെടു 
ന്നതാണ്‌. ആശയത്തേക്കാള്‍ കരുത്തുള്ള സാമൂഹിക നിര്‍ണ്ണയമാണത്‌. 
നിങ്ങളുടെ കഴിവുകള്‍ക്കല്ല, നിങ്ങള്‍ എവിടെ ജനിച്ചു എന്നതിനാണ്‌ 
പ്രസക്തി. വര്‍ഗ്ഗം എന്നത്‌ സാമ്പത്തികമായി നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുന്നതാണ്‌. 
ഒരാളുടെ സാമ്പത്തിക നില മാറിയാല്‍ അയാളുടെ വര്‍ഗ്ഗം മാറുന്നു. 
എന്നാല്‍ ജാതി അങ്ങനെയല്ല. ഒരു പട്ടികജാതിക്കാരന്‍ വലിയ പണ്ഡിത 
നായാലും പട്ടികജാതിക്കാരന്‍ തന്നെയാണ്‌. ജാതിയെയും വര്‍ഗ്ഗത്തെയും 
തമ്മില്‍ വേര്‍തിരിക്കുന്ന സുപ്രധാനഘടകം ഇതാണ്‌. ജാതിയെ നില 
നിര്‍ത്തുന്നത്‌ ആത്മീയവും മതപരവുമായ പ്രത്യയശാസ്ത്രമാണ്‌. സാമ്പ 
ത്തികവും സാമൂഹികവും പ്രതൃയശാസ്ര്രപരവുമായ ഘടകങ്ങളെല്ലാം 
ചേര്‍ന്ന വിധിവിഹിതമായ ഒരു ഭീകരമായ ഘടനയാണത്‌. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കാര്‍ക്ക്‌ ഇത്‌ ഒട്ടും തന്നെ മനസ്സിലായിട്ടില്ല. അതിനെ ഉപരിഘടനയുടെ 
നിസ്സാരമായ ഒരു ഘടകമായാണ്‌ അവര്‍ മനസ്സിലാക്കിയത്‌. 

ഇന്ത്യയിലെ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു (പസ്ഥാനത്തിന്റെ നേതൃത്വം പൊതു 
വില്‍ സവര്‍ണ്ണ വിഭാഗങ്ങളില്‍ നിന്നു വന്നവരുടെ കൈയിലായിരുന്നു. 
അവര്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും ജാതിമത ബോധങ്ങളില്‍ നിന്നു വിമുക്തരായി 
രുന്നോ ? അതല്ലേ ജാതി എന്ന പ്രശ്‌നത്തോടുള്ള അവരുടെ അലംഭാവ 
ത്തിനു കാരണം ? 

അതുശരിയാണ്‌. എന്നാല്‍ മാലികചിന്തയുള്ള ഒരാള്‍ ഈ വക 
പരിമിതികള്‍ക്കൊന്നും കീട്പ്പെട്ടുനില്‍ക്കില്ല. (ബാഹ്മണനായാല്‍പ്പോലും 
അയാളുടെ മസ്തിഷകം ഒറിജിനല്‍ ആണെങ്കില്‍ അയാള്‍ ആ പരിമിതി 
കളെ മറികടക്കും. ജാതിബോധം അയാളെ തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തില്ല. ഞാന 
ങ്ങനെ വിശ്വസിക്കുന്ന ആളാണ്‌. മാര്‍ക്സിസ്റ്റുകള്‍ കരുതുന്നതുപോലെ 
ഒരാളുടെ വര്‍ഗ്ഗം അയാളെ പരിമിതപ്പെടുത്തിനിര്‍ത്തുമെന്നൊന്നും ഞാന്‍ 
കരുതുന്നില്ല. ചിന്താശക്തി ഉണ്ടാകണമെന്നുമാ്ര്തം. അതുണ്ടായില്ല 
എന്നതാണ്‌ പ്രശ്നം. അതായത്‌, ഈ യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങള്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ ഒരു 
ഇന്ത്യന്‍ മാര്‍ക്‌ സിസ്റ്റ്‌ രീതി വികസിപ്പിക്കാന്‍ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ക്ക്‌ 
ആര്‍ക്കും കഴിഞ്ഞില്ല. മാത്രമല്ല അംബേദ്കറെയൊക്കെ വല്ലാതെ അവഗ 
ണിക്കുകയും ചെയ്തു. അവിടെയൊക്കെ സവര്‍ണ്ണബോധം പ്രവര്‍ത്തിച്ചി 
ട്ടുണ്ടാവാം. അംബേദ്കറെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഏജന്റായി മുദ്രകുത്തി നശിപ്പിച്ചുകള 
യുകയാണവര്‍ ചെയ്തത്‌. 

ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തെ വിശകലനം ചെയ്യുന്നതില്‍ അംബേദ്ക 
റുടെ പ്രസക്തി എന്താണ്‌ ? 

ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തിന്റെ സവിശേഷത വളരെ ഭംഗിയായി ചൂണ്ടി 
കാണിക്കാന്‍ അംബേദ്കര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു എന്നതാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പ്രസക്തി. ഇന്ത്യന്‍ ജാതിവ്യവസ്ഥ സൃഷ്ടിച്ച സാമൂഹിക മുരടിപ്പിന്റെ 
അടിവേരുകളെയും ഘടനാപരമായ പ്രശ്‌നങ്ങളെയും കണ്ടെത്താന്‍ 
ശ്രമിച്ചത്‌ അംബേദ്കറാണ്‌. അതേസമയം അംബേദ്കര്‍ തെറ്റായ ചില 
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നിഗമനങ്ങളില്‍ എത്തിച്ചേരുന്നുണ്ടെന്നും എനിക്ക്‌ അഭിപ്രായമുണ്ട്‌. ജാതി 
എന്നാല്‍ ഹിന്ദുമതമാണെന്നും ഹിന്ദുമതം ഇല്ലാതായാല്‍ ജാതിവ്യവസ്ഥ 
ഇല്ലാതാവും എന്നൊക്കെയുള്ള നിഗമനങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹം എത്തിച്ചേരു 
ന്നുണ്ട്‌. അതില്‍ കുറച്ച്‌ തകരാറുണ്ട്‌. കാരണം, ഹിന്ദു സമൂഹം എന്നത്‌ 
വലിയൊരു യാഥാര്‍ത്ഥ്യമായിട്ട്‌ നില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. അതില്‍ ജാതിഘടന 
നിര്‍ണ്ണായകം തന്നെയാണ്‌. സംശയമില്ല. പക്ഷെ, ആ ജാതിഘടന പോയി 
ക്കഴിഞ്ഞാലും അവശേഷിക്കുന്ന കുറെ ഘടകങ്ങള്‍ അതിലുണ്ടാകും. 
. ജാതി വ്യവസ്ഥയെ എങ്ങനെയാണ്‌ നേരിടുക ? 
ഞാന്‍ അംബേദ്കറുടെ നിലപാടുകളെയാണ്‌ പൊതുവെ സ്വീകരി 
ച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. സമ്പത്തും അധികാരവും സാമൂഹികാസ്തിത്വത്തിന്റെ 
രണ്ടു സുപ്രധാന ഘടകങ്ങളാണ്‌-പ്രതേൃകിച്ചും ആധുനിക ജനാധിപത്യ 
സംവിധാനത്തില്‍. സമ്പത്തും അധികാരവും മുഴുവന്‍ ഒരു ചെറിയ വിഭാഗ 
ത്തിന്റെ കൈപ്പിടിയില്‍ നിലനിര്‍ത്തി ബാക്കിയുള്ള വരെ മുഴുവന്‍ 
സാമൂഹികമായി അടിച്ചമര്‍ത്താനാണ്‌ ജാതിയെ ഉപയോഗിച്ചു കൊണ്ടി 
രുന്നത്‌. ഇതു പരിഹരിക്കണമെങ്കില്‍ തിരിച്ച്‌ ഈ അധികാരവും സമ്പത്തും 
തുല്യമായി പങ്കുവെയ്ക്കപ്പെടണം. അധികാരത്തിന്റെ പ്രശ്നമാണ്‌ 
നിര്‍ണ്ണായകം. കാരണം, സമ്പത്ത്‌ അധികാരവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌ വരു 
ന്നത്‌. അധികാരമുണ്ടെങ്കില്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ സമ്പത്ത്‌ വിതരണം ചെയ്യാനുള്ള 
നിയമങ്ങളുണ്ടാക്കാം. അപ്പോള്‍ അധികാരത്തിന്റെ പങ്കുവെക്കലിലേയ്ക്കാ 
ണ്‌ തിരിയേണ്ടതെന്നും, ജാതിപ്രശ്‌നം പരിഹരിക്കാനുള്ള നിര്‍ണ്ണായക 
ഘടകം അതാണെന്നും, മിശ്രവിവാഹം പോലുള്ളവയൊന്നും അതിനു 
പരിഹാരമല്ല എന്നുമുള്ള അംബേദ്കറുടെ നിലപാട്‌ ശാസ്ത്രീയമാണെന്നു 
തന്നെയാണ്‌ എന്റെ അഭിപ്രായം. പക്ഷെ ഇന്നത്തെ ജനാധിപത യ സംവിധാ 
നത്തില്‍ രാഷ്ര്രീയം പലതരത്തിലുള്ള ജീര്‍ണ്ണതകളില്‍ അകപ്പെട്ടിരിക്കുക 
യാണ്‌. അത്‌ വോട്ടു ബാങ്ക്‌ രാഷ്ട്രീയവും കച്ചവട രാഷ്ര്രീയവുമായി 
അധഃപതിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ വെറും അധികാരം പങ്കുവെക്കുന്നതു 
കൊണ്ട്‌ അടിസ്ഥാന പരമായ മാറ്റങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടാകുന്നില്ല എന്നതാണ്‌ 
പ്രശ്‌നം. ൭ 


വാക്കറ്റിവ്‌ ഒരു കച്ചവടച്ചരക്കല്ല. സര്‍റ്റാത്മകവും ആശയപരവുമായ മാലികതയാണ്‌ 
വാക്കുറ്റിവിന്റെ ലക്ഷ്യം. ലൈബ്രറികള്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി നല്‍കി നല്ല 
വായനക്കാരിലേക്ക്‌ എത്താനാണ്‌ മാസിക ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 
സാങ്കേതികതയെ മുന്‍നിര്‍ത്തിയാണ്‌ മാസികയുടെ മുഖവില നിര്വയിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 
ഉല്‍ഷാദനചെലവുമായി ഉതിന്‌ യാതൊരു ബന്ധവുമില്ല. വരിസംഖ്യയ്ക്കാണ്‌ പ്രാധാന്യം. 
വായനക്കാര്‍ വരിസംഖ്യ,/സംദാവന തന്ന്‌ സഹകരിക്കുമല്ലോ 
വരിസംഖ്യ : വാര്‍ഷികം രൂ.100/- 


മണി ഓര്‍ഡര്‍/ചെക്ക്‌ അയയ്ക്കേണ്ട വിലാസം : 
മുന്നോജ്‌ 
"റയ", പോസ്റ്റോഫിസിനു സമീപം, കൊല്ലങ്കോട്‌, 
പാലക്കാട്‌ ജില്ല. പിന്‍ : 6 506. 
വാമ്ടറ്റവ 


ആത്മകഥ 


കവുദ്ധമുഖം 


നടരാജ്‌ 


കാക/്യിനുകള്‍ പോയതോടെ ഞങ്ങള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ സ്ഥലം വിട്ടു. 
രണ്ടു പ്ലെയിന്‍ കത്തിയതുകൊണ്ട്‌ ഇനി അവര്‍ പെട്ടെന്ന്‌ വരില്ല. കുറേ 
നേരം കഴിഞ്ഞേ വരു. ഞാന്‍ വണ്ടിനിര്‍ത്തിയ സ്ഥലത്തുപോയി. വണ്ടി 
റോഡിലെത്തിക്കാന്‍ കുറെ പാടുപെട്ടു. രക്ഷപ്പെടാന്‍ വേണ്ടി ധൃതിയില്‍ 
കൊണ്ടുനിര്‍ത്തി. തിരിച്ചെടുക്കാനാണു കഷ്ടം. എങ്ങിനെയോ എടുത്തു. 
കുറച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ഞങ്ങള്‍ ലക്ഷ്യസ്ഥലത്തെത്തി. 

ഞങ്ങള്‍ വൈകിയെത്തിയതുകൊണ്ട്‌ പ്ര്ത്രണ്ട്‌ എഫ്‌.എല്‍.ഡി. 
മറ്റൊരു സ്ഥലത്തേക്കു പോയിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. ഇനി എവിടെയാണ്‌ 
പോകേണ്ടതെന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ക്കറിയില്ല. ഞങ്ങളുടെ ഓഫീസര്‍ക്ക്‌ പേടിയായി. 
തിരിച്ചുചെന്നാല്‍ സമാധാനം പറയേണ്ടിവരും. ഇപ്പോഴത്തെ ഓര്‍ഡര്‍ 
അതാണ്‌. എന്തുപറഞ്ഞാലും കേള്‍ക്കില്ല. സമയത്തു പറഞ്ഞ സ്ഥലത്തെ 
ത്തണം. ഇനിയിപ്പോള്‍ എന്തുചെയ്യും ? ഇവിടെതന്നെയിരിക്കാം. കുറച്ചു 
നേരം നോക്കാം. അതിനുശേഷം അടുത്ത റെജിമെന്റില്‍ ചോദിക്കാം. 
എന്നിട്ടും മനസ്സിലാക്കാന്‍ പറ്റിയില്ലെങ്കില്‍ തിരിച്ചുപോയി പത്ത്‌ ബി.ഡി.ഇ. 
(ആര്‍) (എഫ്‌.എല്‍.ഡി.) യില്‍ റിപ്പോര്‍ട്ടുചെയ്യാം എന്നുകരുതി. എന്റെ 
വണ്ടിയുടെ ബാറ്ററി കുറച്ചു വീക്കാണ്‌. അതു ചാര്‍ജ്ജുചെയ്യാമെന്നും 
കരുതി. വഴിയില്‍ വെച്ച്‌ ഈണുകിട്ടിയതുകൊണ്ട്‌ ഇപ്പോള്‍ വലിയ വിശപ്പില്ല. 

കുറച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ എഴുപത്തഞ്ചുപേരുള്ള ഇന്‍ഫെന്ററി 
മുന്നില്‍ പോകുന്നതു കണ്ടു. അവരോടു ചോദിച്ചു. പ്രന്തണ്ട്‌ എഫ്‌.എല്‍. 
ഡി. എവിടെയാണെന്ന്‌ അവര്‍ക്കുമറിയില്ല. ആറു മണിയായിക്കാണും. 
ഇതിന്റെ ഇടയില്‍ പല പ്രാവശ്യവും പ്ലെയിന്‍ വന്നു. ബോംബുകള്‍ വീണു. 
ഞങ്ങള്‍ പുറപ്പെടാന്‍ തയ്യാറായപ്പോഴാണ്‌ അറിഞ്ഞത്‌, പ്രന്രണ്ട്‌ എഫ്‌. 
എല്‍.ഡി. ഇല്ലാതായെന്ന്‌. ഇതിനിടയില്‍ പത്ത്‌ ബി.ആര്‍.ഡി.യെ ഞങ്ങള്‍ 
സെറ്റില്‍ ബന്ധപ്പെട്ടിരുന്നു. ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതിശയവും വിഷമവുമുണ്ടായി. 
ഞങ്ങള്‍ നേരത്തെ എത്തിയെങ്കില്‍ ഞങ്ങളില്‍ കുറച്ചുപേര്‍ അവരുടെ 
കൂടെപ്പോയേനെ. ഞങ്ങളും അവരുടെ വിധിക്ക്‌ ഇരയായേനെ. മൂന്നുനാലു 
തവണയായി ഞങ്ങള്‍ ഓരോ വിധത്തില്‍ രക്ഷപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

അടുത്തുതന്നെയുള്ള ബി.ഡി.ഇ. യില്‍ പോകാന്‍ ഉത്തരവു 
ണ്ടായി. സന്ധ്യയായതുകൊണ്ട്‌ ഉടന്‍ പുറപ്പെടണമെന്നു പറഞ്ഞു. ഒരു 
ഗൈഡിനെ കിട്ടി. നല്ല ഇരുട്ടായതുകൊണ്ട്‌ വളരെ പ്രയാസപ്പെട്ടാണ്‌ 
ഞങ്ങള്‍ റോഡിലെത്തിയത്‌. റോഡില്‍ വല്ലാത്ത തിരക്കായിരുന്നു. വണ്ടി 
കളും ടാങ്കുകളും ലൈറ്റില്ലാതെ അടിക്കടി വരും. അടുത്തു വരുമ്പോഴാണ്‌ 
അറിയുന്നത്‌ എന്തോ വരുന്നുണ്ടെന്ന്‌. മൂന്നു മണിയായപ്പോള്‍ ഞങ്ങള്‍ 
ഒരു കാട്ടിലെത്തി. ഇനിയും കുറച്ചുദൂരം പോയാല്‍ സാംബില്‍ എത്തു 
മെന്നും ചുറ്റുപാടും ശത്രുക്കള്‍ ഉള്ളതുകൊണ്ട്‌ വണ്ടിയില്‍ പോക 
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നിവൃത്തിയില്ലെന്നും ഒരു കി.മീ. ദൂരം നടന്നുതന്നെ പോകണമെന്നും 
പറഞ്ഞു. എല്ലാവരും അത്യാവശ്യസാധനങ്ങള്‍ എടുത്ത്‌ പുറപ്പെട്ടു. വണ്ടി 
ക്ക്‌ കാവലായി എനിക്ക്‌ ഒരാളെയും വിട്ടുതന്നു. ചുറ്റുപാടും ഗറില്ലകളു 
ണ്ടെന്നും ഉറങ്ങാതെ റെഡിയായിരിക്കണമെന്നും മുന്നറിയിപ്പ്‌ തന്നു. 
എപ്പോഴും എന്തും സംഭവിക്കാം. 

അവര്‍ പോയതിനുശേഷം തീരെ ഉറക്കം വന്നില്ല. വണ്ടി ഓര 
ത്തേയ്ക്ക്‌ നിര്‍ത്തിയിട്ട്‌ അടുത്തുതന്നെ ഒരു ട്രഞ്ച്‌ കുഴിച്ചു. വിശപ്പും 
തളര്‍ച്ചയും ഉണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അര മണിക്കൂര്‍കൊണ്ട്‌ ഒരു ട്രെഞ്ചു 
ണ്ടാക്കി. അപ്പോള്‍ ഞാന്‍ ആലോചിച്ചു. പരിശീലനംകൊണ്ടു മാത്രമാണ്‌ 
ഇത്രയും വേഗം ഇത്‌ സാധിച്ചത്‌. ഇപ്പോള്‍ ജീവന്‍ രക്ഷിക്കാന്‍ ഇതേ വഴി 
യുള്ളു. ഞങ്ങള്‍ രണ്ടാളും കുഴിയില്‍തന്നെ ഇരിപ്പായി. എല്ലാ ഒരുക്കങ്ങ 
ളോടെയാണ്‌ ഇരിപ്പ്‌, ഞങ്ങളുടെ പേടി വല്ല ഗറില്ലയും വന്ന്‌ വണ്ടിക്ക്‌ 
തീവെച്ചുകളയുമോ എന്നായിരുന്നു. 

കുറച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ഞങ്ങള്‍ ഇരിക്കുന്നതിന്റെ അടുത്തായി 
ഒരു ട്രേസര്‍ റരണ്ട്‌ വന്നുവീണു. കുറച്ചുദൂരത്താണെങ്കിലും ഞങ്ങള്‍ക്കു 
പേടിതോന്നി (ട്രേസര്‍ റണ്ട്‌ എന്നുപറയുന്നത്‌ ദൂരെയുള്ള ഒ.പി.ക്ക്‌ ശ്ര്രു 
ഇരിക്കുന്ന സ്ഥലം അറിയിക്കാന്‍ വേണ്ടി അവരുടെ ലിസനിംങ്ങ്‌ പാര്‍ട്ടി 
സാധാരണ തോക്കില്‍ ഫയര്‍ ചെയ്യുന്ന ഒരു റാണ്ട്‌ ആണ്‌. ഫയര്‍ 
ചെയ്തുകഴിഞ്ഞാല്‍ അതു കത്തും. അത്‌ എവിടെവീഴുന്നോ അവിടെ 
കുറച്ചുനേരത്തേക്ക്‌ വെളിച്ചം പരക്കും. അപ്പോള്‍ ഒ.പി.ക്കറിയാം അവിടെ 
ശത്രു “ഉണ്ടെന്ന്‌. പിന്നെ അവിടെയെല്ലാം അവരുടെ ഷെല്ലിംങ്ങ്‌ ആയി 
രിക്കും.) ഞങ്ങള്‍ ഉടന്‍തന്നെ വണ്ടിയെടുത്തു റോഡില്‍ക്കൂടിത്തന്നെ 
കുറച്ചുദൂരം പിന്നില്‍വന്നു. കുറെക്കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ഞങ്ങളിരുന്ന സ്ഥലത്ത്‌ 
ഷെല്ലിംങ്ങ്‌ ആയി. ഷെല്ലിംങ്ങ്‌ ഏല്‍ക്കാത്ത സ്ഥലത്ത്‌ വണ്ടിനിര്‍ത്തി 
ഇറങ്ങിനോക്കി. അകലെയായി കുറച്ചു വീടുകള്‍ കണ്ടു. വീടുകളുടെ 
അടുത്തുപോകാനും പേടി. ഗറില്ലകള്‍ സാധാരണ വീടുകളിലാണ്‌ താമസം. 

ഉറക്കം തീരെ വരുന്നില്ല. ഉറങ്ങിയിട്ട്‌ മുന്നു ദിവസങ്ങളായി. എന്നാ 
ലും തീരെ ഉറക്കംവരുന്നില്ല. എങ്ങനെയെല്ലാമോ സമയം തള്ളി നീക്കി. 
നേരം വെളുക്കുന്നതുവരെ വല്ലാത്ത പേടിയായിരുന്നു. എന്തെങ്കിലും സംഭ 
വിക്കുമോ എന്ന ആശങ്ക. ആറുമണിക്ക്‌ ഞങ്ങള്‍ക്കു സ്ഥലം വിടാം. നേരം 
വെളുത്തതും വണ്ടിയെടുത്തു. കുറച്ചുദൂരം പോയപ്പോള്‍ ഞങ്ങളുടെ 
ആള്‍ക്കാരെ കണ്ടു. കുറച്ചുപേര്‍ മുന്നില്‍ പോയിരിക്കുക യാണ്‌. ഇന്നലെ 
ഞങ്ങള്‍ക്കു പോകേണ്ടിടത്തെല്ലാം കനത്ത ഷെല്ലിംങായി രുന്നൂവെന്നും 
അതുകൊണ്ട്‌ മൂന്നുപേരാണ്‌ പോയിരിക്കുന്നതെന്നും പറഞ്ഞു. 

പിന്നെയും കുറച്ചുദൂരം പോയപ്പോള്‍ വീടുകളും സാമാന്യം 
ചെറിയ ഒരു ടാണും കണ്ടു. എല്ലാ കടകളും അടച്ചിട്ടിരിക്കുകയാണ്‌. എല്ലാ 
വരും പറഞ്ഞു വണ്ടിനിര്‍ത്തി തുറന്നുനോക്കാമെന്ന്‌. മുന്നിലെ കടയില്‍ 
ചെന്നുനോക്കി. രാത്രി പൂട്ടിയ കടകളാണെന്നു തോന്നുന്നു. അതു തുറന്നി 


ചടില്ല. സാധനങ്ങളെല്ലാം എടുത്തതിനുശേഷം പൂട്ടിയതായിരിക്കുമോ ? 


ഏതായാലും തുറന്നു നോക്കാമെന്നായി. എല്ലാം കടകളും പൂട്ടിയിരിക്കുക 
യാണ്‌. ചവിട്ടിത്തുറക്കുകയാണെങ്കില്‍ ഒച്ചകേള്‍ക്കും. എന്തുചെയ്യും ? 
പിന്നെ ചവിട്ടിത്തന്നെ തുറന്നു. എല്ലാവരും ധൃതിയോടെ അകത്തുകയറി. 
കയറിയതും ഞങ്ങള്‍ മിഴിച്ചുനിന്നുപോയി. അതൊരു വലിയ പഴക്കടയായി 
രുന്നു. എല്ലാതരം പഴങ്ങളും അടുക്കിവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രാത്രി കടയടച്ചുപോയ 
തായിരിക്കണം. പഴക്കൂമ്പാരം കണ്ടപ്പോള്‍ വല്ലാത്ത സങ്കടം തോന്നി. കട 
ക്കാരന്‍ വല്ലാതെ വ്യസനിക്കുന്നുണ്ടാകും, തന്റെ അദ്ധ്വാനം അളിഞ്ഞു 
പോയതിന്‌. എന്തുചെയ്യാം? പഴങ്ങള്‍ വെറുതെവെച്ചിരുന്നാലും കേടുവരും. 

ഓരോരുത്തരും ഓരോ പഴമെടുത്തു കടിച്ചുവലിച്ചെറിയും. ഇങ്ങ 
നെയോരോന്നു തിന്നുകയും വലിച്ചെറിയുകയും ചെയ്തു. എന്നിട്ടും 
ബാക്കി പഴങ്ങളുണ്ടായിരുന്നു. ഞാന്‍ പറഞ്ഞു: എന്തിന്‌ വെറുതെ 
നശിപ്പിക്കുന്നു. ഈണുകിട്ടാത്തവര്‍ വരുന്നെങ്കില്‍ അവര്‍ക്കെങ്കിലും 
ഉപകാരപ്പെടും. 

ഞങ്ങള്‍ വേണ്ടതു എടുത്തു. അടുത്ത കടയിലേക്കു പോയി. 
അതും ചപവിട്ടിത്തുറന്നു. അതൊരു പലചരക്കുകടയായിരുന്നു. ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ഏതെടുക്കണം, ഏതെടുക്കാതിരിക്കണം എന്നായി ചിന്ത. എല്ലാം ആവശ്യ 
മുള്ളതാണ്‌. പക്ഷെ ഒന്നും എടുക്കാന്‍ പറ്റില്ല ഞങ്ങളില്‍ ഒരാള്‍ പറഞ്ഞു: 
എന്തിനാണ്‌ വേണ്ടാത്ത ആഗ്രഹങ്ങളൊക്കെ. ഇപ്പോള്‍ യുദ്ധം തുടങ്ങി 
യതേയുള്ളൂ. ഇനിയെത്ര ദിവസം യുദ്ധം തുടരുമോ എന്തോ ? അപ്പോള്‍ 
നാം ജീവനോടെ ഉണ്ടായിരിക്കുമോ ? 

അതു ശരിയാണെന്നു ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ തോന്നി. കുറച്ചു ശര്‍ക്കര മാത്ര 
മെടുത്ത്‌ അടുത്ത കടയില്‍ കയറി. അത്‌ വലിയൊരു തുണിക്കടയായി 
രുന്നു. വലിയ വലിയ അലമാരകള്‍. എല്ലാം കണ്ണാടിയിട്ടവയാണ്‌. പലതരം 
തുണികള്‍. എന്തുചെയ്യും ? എല്ലാം എടുക്കണം. ഒന്നും എടുക്കാന്‍ പറ്റില്ല. 
പിന്നെ പല കടകളും തുറന്നുനോക്കി. ചില അത്യാവശ്യ സാധനങ്ങളെടു 
ത്തു. അപ്പോഴേക്കും പാക്കിസ്ഥാന്റെയോ ഞങ്ങളുടെയോ പ്ലെയിന്‍ വരുന്ന 
ഒച്ചകേട്ടു. ഞങ്ങളെല്ലാം പുറത്തുചാടി. ഞാന്‍ നേരെ വണ്ടിയുടെ അടുത്തേ 
ക്കോടി. പ്ലെയിന്‍ ഞങ്ങളുടേതായിരുന്നു. 

ഞങ്ങള്‍ അവിടെനിന്നു പുറപ്പെട്ടു കുറച്ചുദൂരം വന്നപ്പോഴേക്കും 
ഒരു ചെക്ക്പോസ്റ്റ്‌ കണ്ടു. അവിടെ നിന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ എവിടെയാണു 
പോകേണ്ടതെന്നറിഞ്ഞു. കുറച്ചുദൂരം പോയാല്‍ ബി.ആര്‍.ഡി.ഇ. യെ 
കാണും. അവിടെയെത്തിയാല്‍ എവിടെയാണ്‌ പോകേണ്ടതെന്ന്‌ അറിയാം. 
ഇനി ഞങ്ങള്‍ പോകുന്ന സ്ഥലത്തു ഗറില്ലകളുടെ ഉപദ്രവം വളരെ കൂടുത 
ലാണ്‌. ആരെങ്കിലും തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തിയാല്‍ ഉടനെ ഷൂട്ട്‌ ചെയ്യണം. വണ്ടി 
ഒരു കാരണവശാലും നിര്‍ത്തുകയുമരുത്‌. 

ഞങ്ങള്‍ അവിടെനിന്നും പുറപ്പെട്ടു. ഞങ്ങള്‍ ബി.ആര്‍.ഡി.ഇ.യി ല്‍ 
എത്തി. അവിടെ ഞങ്ങളുടെ പാര്‍ട്ടിയെല്ലാം ഉണ്ടായിരുന്നു. ഞങ്ങളെ ല്ലാവരും 
കൂടി ഉടന്‍ സാംബിലേക്കു യാത്രയായി. രാത്രിയായതുകൊണ്ട്‌ വല്ലാത്ത 
ഇരുട്ടായിരുന്നു. അവിടെ ഞങ്ങള്‍ ഒരു റജിമെന്റില്‍ കൂടി. ഇന്നു രാത്രി 
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കഴിഞ്ഞാല്‍ ഉടനടി പുറപ്പെടണം. ഈണുകഴിഞ്ഞശേഷം ഞങ്ങള്‍ ട്രഞ്ച്‌ 
കുഴിച്ചു. ഇതിന്നിടയില്‍ നാലഞ്ചു പ്രാവശ്യം അവരുടെ പ്ലെയിന്‍ വന്നുപോയി. 

പതിനൊന്നു മണിയായിക്കാണും. ഞങ്ങളെല്ലാം കുഴിയിലിരു 
പ്ലാണ്‌. ആരോ ഒരാള്‍ കുറച്ചകലെ നടന്നുപോകുന്നതു കണ്ടു. കുറച്ചുദൂരം 
പോയപ്പോഴേക്കും അടുത്ത കുഴിയിലുള്ള ഒരാള്‍ അയാളെ ഹാള്‍ട്ട്‌ 
ചെയ്തു. അയാള്‍ നിന്നില്ല. ഞങ്ങളുടെ ഒച്ചകേട്ടതോടെ പ്രതീക്ഷിക്കാത്ത 
ഒരു സംഗതി നടന്നു കഴിഞ്ഞിരുന്നു. പോയ അയാള്‍ അടുത്ത കുഴിയി 
ലുള്ള ഒരാളെ ബയണറ്റ്‌ ചാര്‍ജ്ജ്‌ ചെയ്തു. അയാളുടെ കഷ്ടകാലം എന്നു 
തന്നെ പറയട്ടെ. അയാള്‍ ഒന്നും മിണ്ടാതെ അടുത്തപ്പോള്‍ ഫയര്‍ ചെയ്ത 
താണ്‌. പക്ഷെ അയാളുടെ റൈഫിള്‍ ഫയര്‍ ആയില്ല. അയ്യോ എന്ന നില 
വിളികേട്ടു. അതോടെ ശബ്ദംകേട്ട ദിക്കിലേക്കു ഞങ്ങള്‍ ഫയര്‍ ചെയ്തു. 
പക്ഷെ ഗറില്ല പോയിക്കഴിഞ്ഞിരുന്നു. ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ കുഴിയില്‍ നിന്ന്‌ 
എണീക്കാനൊരു പേടി. എന്താണു സംഭവിച്ചതെന്നറിയില്ല. എന്തായാലും 
കുറച്ചുകഴിഞ്ഞാല്‍ അറിയാം. 

പിന്നീട്‌ എല്ലാ കാര്യങ്ങളും അറിഞ്ഞു. വന്ന ആള്‍ ഗറില്ലയാണ്‌. 
ആരുമുണ്ടാകില്ല എന്നു കരുതി വന്നതാണ്‌. ആളുണ്ടെന്നറിഞ്ഞപ്പോള്‍ 
രക്ഷപ്പെടാന്‍ വേണ്ടി മുമ്പില്‍ കണ്ട ആളെ കൊന്നു. മരിച്ച ആളുടെ 
കഷ്ടകാലം ! വേണ്ട സമയത്ത്‌ അയാളുടെ തോക്കു വഞ്ചിച്ചു. ഞങ്ങളുടെ 
കമാണ്ടര്‍ അടിക്കടി പറയുന്ന വാക്കുകള്‍ ഓര്‍മ്മയില്‍വന്നു: തോക്കാണ്‌ 
നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ പട്ടാളത്തില്‍ അച്ഛനും അമ്മയും ജ്യേഷ്ഠനും അനുജനും 
സ്നേഹിതനുമെല്ലാം. തോക്കിനെ നന്നായി നോക്കിയില്ലെങ്കില്‍ അത്യാ 
വശ്യസമയത്ത്‌ അത്‌ വഞ്ചിക്കും. 

അതുതന്നെയാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ സംഭവിച്ചത്‌. തോക്കിന്റെ ഒരു നിമിഷ 
ത്തെ പണിമുടക്കു കാരണം ഒരാളുടെ ജീവന്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

ഒച്ചപ്പാടെല്ലാം നിലച്ചു. സമയം പന്ത്രണ്ടോടടുത്തു. അപ്പോള്‍ ഒരു 
റൂമര്‍ കേട്ടു. ഞങ്ങളിരിക്കുന്ന സ്ഥലം അവര്‍ അറിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
എവിടേക്കും മാറാന്‍ പറ്റില്ല. എങ്ങനേയും നേരം വെളുക്കുന്ന തുവരെ ഇവിടെ 
കഴിയണം. ഷെല്ലിംങ്‌ ആയാലും പേടിക്കേണ്ടതില്ല. കൌണ്ടര്‍ അറ്റാക്ക്‌ 
ആകാതെ നോക്കണം. ഞങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം പേടിയായി. എന്തുചെയ്യും ? എല്ലാം 
ഓപ്പണ്‍ ട്രെഞ്ചാണ്‌. ഒരു രക്ഷയുമില്ല. ഷെല്ലിംങാ ണെങ്കില്‍ എങ്ങനെയും 
രക്ഷപ്പെടാം. കൌണ്ടര്‍ അറ്റാക്കാണെങ്കില്‍ ഒരു രക്ഷയുമില്ല. എല്ലാം 
തീര്‍ന്നതുതന്നെ. വരുന്നതുവരട്ടെ എന്നു കരുതി ഞങ്ങളിരുന്നു. ഞങ്ങള്‍ 
മുന്നാളുണ്ട്‌. മരിക്കുന്നെങ്കില്‍ എല്ലാവരും മരിക്കും. പിന്നെന്താണു പേടി ? 

ഏകദേശം രണ്ട്‌ മണിയായപ്പോള്‍ അവരുടെ ഷെല്ലിങ്‌ തുടങ്ങി. 
അടുത്തടുത്തായി റാണ്ടുകള്‍ വന്നുവീണു. ഞങ്ങളുടെ സ്ഥലം തന്നെ 
യാണ്‌ അവരുടെ ടാര്‍ജറ്റ്‌. പാതിരാത്രിയായിട്ടേയുള്ളു. ഇനിയും വളരെ 
നേരം ഇവിടെ കഴിച്ചുകൂട്ടണം. പത്തു മിനിറ്റു കഴിഞ്ഞപ്പോഴേക്കും ഷെല്ലു 
കള്‍ വളരെ അടുത്ത്‌ വീണു തുടങ്ങി. തലപൊക്കി നോക്കാന്‍ നിവൃത്തി 
യില്ല. അവരുടെ ഷെല്ലിങ്‌ അതിഭയങ്കരമായി. ഓരോ റരണ്ട്‌ പൊട്ടുമ്പോഴും 


വാ്റ്റിവ്‌ 


മനസ്സ്‌ ഞെട്ടിവിറച്ചു. റണ്ടുകള്‍ ട്രെഞ്ചില്‍ വീഴുമോ എന്നാണ്‌ പേടി. 
ആദ്യമായി അച്ഛനേയും അമ്മയേയും ഭാര്യയേയും ഓര്‍ത്തു. നേരം വെളു 
ത്താലും ജീവിച്ചിരിക്കുമോ ? 

പെട്ടെന്ന്‌ ഞങ്ങളുടെ അടുത്ത്‌ ഒരു പൊട്ടിത്തെറിയുണ്ടായി. കൂട്ട 
ത്തിലൊരാള്‍ അയ്യോ എന്നുപറഞ്ഞ്‌ നിലവിളിച്ചു. ഞങ്ങളുടെ ട്രെഞ്ചി 
ലാണ്‌ ഷെല്ല്‌ വീണതെന്ന്‌ എനിക്കുതോന്നി. പക്ഷേ ബോംബ്‌ വീണത്‌ 
മറ്റൊന്നിലായിരുന്നു. മണ്ണും പൂഴിയും കല്ലുകളും ഞങ്ങളുടെ ശരീരത്തില്‍ 
വീണിരുന്നു. അതോടൊപ്പം വല്ലാത്ത ഒരു ഞരക്കവും കേട്ടു. അടുത്ത 
ട്രെഞ്ചിലാണ്‌ അപകടം സംഭവിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. എങ്ങനെ പുറത്തുപോയി 
നോക്കും ? ഷെല്ലിങ്‌ അതിഭയങ്കരമായി തുടരുകയാണ്‌. ഞങ്ങളുടെ ജീവ 
ഭയം കൂടിക്കുടിവന്നു. 

പരിക്കുപറ്റിയ ആള്‍ നിലവിളിച്ചുകൊണ്ടേയിരുന്നു. ആരും 
ശ്രദ്ധിക്കുന്നില്ല. തലപൊക്കിനോക്കാന്‍ പോലും നിവൃത്തിയില്ല. ഞങ്ങളുടെ 
കൂട്ടത്തിലൊരാള്‍ പരിക്കേറ്റയാളെ കൊണ്ടുവരാമെന്ന്‌ പറഞ്ഞു. എന്തിനു 
കൊണ്ടുവരുന്നു എന്നതാണ്‌ പ്രശ്‌നം. വെറുതെ നിലവിളി കേള്‍ക്കാം. 
അത്രതന്നെ. ഏതായാലും ഷെല്ലിംങ്‌ അവസാനിക്കട്ടെ എന്നിട്ടുനോക്കാം. 

പെട്ടെന്നുതന്നെ ഷെല്ലിംങ്‌ അവസാനിച്ചു. ഫയറിംങ്‌ നിന്നതോടെ 
ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആവേശമായി. വെടിവെയ്പ്‌ നിലച്ചപ്പോള്‍ കൌണ്ടര്‍ അറ്റാക്കു 
ണ്ടാകുമെന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ക്കു തീര്‍ച്ചയായി. കുറച്ചകലെ ഒരു എല്‍.എം.ജി. 
ഫയര്‍ ചെയ്തു. അതോടെ ഒരാളുടെ നിലവിളിയും കേട്ടു. അവര്‍ അടുത്തു 
കഴിഞ്ഞെന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ മനസ്സിലായി. ഞങ്ങള്‍ മൂന്നുപേരും മുന്നു ദിക്കി 
ലേക്കും നോക്കിനിന്നു. അനാവശ്യമായി ഫയര്‍ ചെയ്യരുത്‌, ട്രെഞ്ചിലേക്ക്‌ 
ആരേയും അടുക്കാന്‍ അനുവദിക്കരുത്‌, ഇതാണ്‌ ഞങ്ങളുടെ തീരുമാനം. 

അവര്‍ കുറച്ചുപേരെ ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു. നാനാ ഭാഗങ്ങളിലേക്കും 
വെടിവെച്ച്‌ അവര്‍ മുന്നേറുകയാണ്‌. ഷെല്ലിംങില്‍ എല്ലാവരും മരിച്ചിരിക്കു 
മെന്നാണ്‌ അവര്‍ കരുതുക. ഒരുതുള്ളി ചോരയൊഴുക്കാതെ ജവാന്മാരി 
ല്ലാത്ത സ്ഥലം കീഴടക്കാമല്ലോ. ഇത്തരം തോന്നലാണ്‌ അവര്‍ക്കു പറ്റിയ 
ഏറ്റവും വലിയ തെറ്റ്‌. 

അടുത്തേക്കുവന്നരെല്ലാം ഞങ്ങളുടെ വലയില്‍ വീണു. ആര്‍ക്കും 
വെളിയില്‍ പോകാന്‍ പറ്റിയില്ല. ട്രെഞ്ചിനെ അടുക്കാനും നിവൃത്തിയില്ല. 
നേരം പതിയെ വെളുത്തുതുടങ്ങി. കിടന്നവര്‍ രക്ഷപ്പെടാനുള്ള ധൃതിയില്‍ 
എണീക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. അവരുടെ ശ്രമം പാഴായി. എണീക്കുന്നതിനു 
മുമ്പുതന്നെ അവര്‍ വീണുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. 

നേരം വെളുത്തു. എല്ലാവരേയും ഞങ്ങള്‍ തടവുകാരാക്കി. മരിച്ച 
വരുടെ ശവങ്ങളെല്ലാം ഞങ്ങള്‍ നീക്കംചെയ്തു. അപ്പോഴാണ്‌ അറിയുന്നത്‌ 
ഞങ്ങളുടെ ട്രെഞ്ച്‌ നശിച്ച വിവരം. രണ്ടുപേര്‍ ചിന്നിച്ചിതറികിടക്കുകയാണ്‌. 
ഒരാള്‍ ട്രെഞ്ചിനു പുറത്താണു കിടക്കുന്നത്‌. അയാളാണ്‌ മരണവ്വെപ്രാള 
ത്തോടെ നിലവിളിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. അതു കണ്ടതോടെ എന്റെ മനസ്സില്‍ 
തീയാളി. ആരുടെയോ ഗുരുത്വം കൊണ്ടാണ്‌ ഇപ്രാവശ്യവും രക്ഷപ്പെട്ടത്‌, 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007 
ടം. പ്‌ 


എട്ടുമണിക്കുള്ളില്‍ അവരുടെ വിമാനങ്ങള്‍ പലതവണ വന്നു 
പോയി. പക്ഷേ ഒന്നും താഴുന്നില്ല. ഒമ്പതുമണിയോടെ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ തിരിച്ചു 
പോകാനുള്ള ഓര്‍ഡര്‍ കിട്ടി. അതനുസരിച്ച്‌ ഞങ്ങളെല്ലാം സ്ഥലം വിടാന്‍ 
തയ്യാറായി. വണ്ടിയുടെ മുകളിലുള്ള വലയെല്ലാം നീക്കുമ്പോഴേക്കും 
ശത്രുവിന്റെ പ്ലെയിനുകള്‍ വന്നു. ഉടന്‍തന്നെ ഞങ്ങള്‍ ഒരു ട്രെഞ്ചില്‍ 
കയറി രക്ഷപ്പെട്ടു. ഞങ്ങളുടെ തലയ്ക്കുമുകളില്‍ വിമാനം പറന്നുകൊണ്ടി 
രുന്നു. എന്തോ കണ്ടിട്ടാണ്‌ അവ ചുറ്റിപ്പറ്റിപ്പറക്കുന്നതെന്ന്‌ ഞങ്ങള്‍ക്കു 
മനസ്സിലായി. വിമാനങ്ങള്‍ ഞങ്ങളുടെ വണ്ടി കണ്ടുകാണുമോ ? എന്നാല്‍ 
ഒന്നും താഴ്ന്നില്ല. കുറച്ചുകഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ ഒരു വിമാനം താഴ്ന്നുപറന്നു. 
ഞങ്ങളുടെ ട്രെഞ്ചിന്റെ അപ്പുറത്ത്‌ ഭയങ്കര പൊട്ടിത്തെറിയുണ്ടായി. 
കുറച്ചുകഴിഞ്ഞ്‌ വിമാനങ്ങള്‍ തിരിച്ചുപോയി. 

ഞങ്ങള്‍ ഉടന്‍തന്നെ യാത്ര പുറപ്പെട്ടു. കുറച്ചുദൂരം വന്നപ്പോള്‍ 
വിമാനം താഴ്‌ന്നു പറന്നതിന്റെ കാരണം മനസ്സിലായി. അവര്‍ ഒരു ജീപ്പിനെ 
യാണ്‌ ലക്ഷ്യം വെച്ചത്‌. കത്തിക്കൊണ്ടിരുന്ന ജീപ്പിനടുത്തേക്ക്‌ ആദ്യമായി 
ഞങ്ങളാണ്‌ വരുന്നത്‌. ഒരു മനുഷ്യന്റെയും ഒച്ചകേള്‍ക്കാനില്ല. ഓടുന്ന 
ജീപ്പിനെയാണ്‌ അവര്‍ ആക്രമിച്ചത്‌. കത്തിക്കൊണ്ടിരുന്ന ജീപ്പില്‍ കുറച്ചാള്‍ 
ക്കാള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നു. ഞങ്ങള്‍ ഓടിക്കൂടി ഉള്ളിലുള്ളവരെയെടുത്തു. 
മൊത്തം ആറുപേര്‍. മുന്നുപേര്‍ മരിച്ചുകഴിഞ്ഞിരുന്നു. ബാക്കിയുള്ളവര്‍ക്ക്‌ 
ഗുരുതരമായ പരിക്കുകളുണ്ട്‌. എല്ലാവരും മോഹാലസ്യപ്പെട്ടിരിക്കുക 
യാണ്‌. അതാണ്‌ വണ്ടി കത്തുമ്പോഴും അവര്‍ നിസ്സഹായരായി കിടന്നത്‌. 

ആരു രക്ഷപ്പെടും എന്നു പറയാനാവില്ല. എത്രയും വേഗം 
എം.ഐ. റൂമില്‍ എത്തിക്കണം. പോകുന്ന വഴിക്കുതന്നെയാണ്‌ എം.ഐ. 

മുന്നു ശവങ്ങളെയും വഴിയരികില്‍ ഉപേക്ഷിച്ചു. ബാക്കിയുള്ള 
വരെയുംകൊണ്ട്‌ ഞങ്ങള്‍ യാത്ര പുറപ്പെട്ടു. ജീപ്പില്‍നിന്ന്‌ അവരെ എടുക്കു 
മ്പോഴേക്കും ഞങ്ങളുടെ വസ്ത്രമെല്ലാം ചോരയില്‍ കുതിര്‍ന്നിരുന്നു. 
ചോരകണ്ടപ്പോള്‍തന്നെ എനിക്കു തലചുറ്റലുണ്ടായി. എന്നാല്‍ വരുന്നതു 
വരട്ടെ എന്നു കരുതി ഞാന്‍ വണ്ടിയോടിച്ചു. ഓടുന്ന വണ്ടിയെ ആക്രമി 
ച്ചതു കണ്ടപ്പോള്‍ എന്റെ ഉള്ളുവിറച്ചു. പാതകളെല്ലാം നേര്‍രേഖ യിലായതു 
കൊണ്ട്‌ ശ്ര്രുക്കള്‍ക്ക്‌ ആക്രമിക്കാന്‍ എളുപ്പമാണ്‌. പരിഭ്രാന്തിയോടെ ചുറ്റു 
പാടും നോക്കി ഞാന്‍ വണ്ടിയോടിച്ചു. ഇതിനിടയില്‍ പരിക്കേറ്റവരില്‍ 
ഒരാള്‍ മരിച്ചു. വണ്ടിനിര്‍ത്തി അയാളെയും വഴിയരികില്‍ കിടത്തി. 
മരിച്ചാളെ കൊണ്ട്‌ ഒരു ഉപകാരവുമില്ല എന്നതാണ്‌ പട്ടാളത്തിന്റെ നിലപാട്‌. 

കുറച്ചുദൂരം ചെന്നപ്പോള്‍ എം.ഐ. റൂമിലെത്തി. പരിക്കേറ്റവരെ 
അവിടെ ഏല്‍പ്പിച്ചശേഷം ഞങ്ങള്‍ യാത്ര തുടര്‍ന്നു. ജമ്മു എത്താറായി 
എന്നറിഞ്ഞപ്പോള്‍ ഞങ്ങളുടെ പേടി കുറഞ്ഞു. ജമ്മുവില്‍ എയര്‍ 
അറ്റാക്കില്ല. ഉണ്ടെങ്കില്‍തന്നെ ഞങ്ങളുടെ ബി.ടി.വൈ. ആര്‍.എസ്‌. 
പുരയിലുണ്ട്‌. ആര്‍.എസ്‌.പുര എവിടെയാണെനനറിയില്ല. ഏതായാലും 
ജമ്മുവിലെത്തിയാല്‍ നല്ല ഈണു കിട്ടുമെന്ന്‌ ഞങ്ങളുറപ്പിച്ചു. 


(അവസ്പാനിക്കുന്നിള്? 
കേറ്റി 


ട്ട്ല്വാ [റ 


പ ഠ0സാ 


1൦ 07.൭ ൩ലയസ൯ഴെ വേയ്ധാടടെ ഒര്‌ 
൫1 ൨൭൭൮൦൦ .; 


1൮, ഗഥ്ട-ഠനിഠേ 30 00൨൦ 
പഠ0 ൦൭/ലഠ ഠഠധടടട 


ക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 207. കഷ 


ലേഖനം 


മറുപിറവിഖുടെ ചരിത്രപരിസ്വരം 
എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


ന്ത്യന്‍ സാമുഹികഘടനയുടെയും ഹിന്ദുമതത്തിന്റെയും 
അടിസ്ഥാനശിലകളില്‍ ഒന്നാണ്‌ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തം. കോടിക്കണക്കിന്‌ 
മനുഷ്യരെ സഹസ്രാബ്ദങ്ങളായി അടിമകളാക്കി നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ട്‌ 
അവരുടെ ചോരയും നീരും ഉറ്റിക്കുടിക്കുന്നതിന്‌ വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗം 
ഫലപ്രദമായി ഉപയോഗിക്കുന്ന ശക്തമായ ആത്മീയ ആയുധമാണ്‌ അത്‌. 
അയ്യായിരം കൊല്ലത്തെ പാരമ്പര്യവും ദൈവികാടിസ്ഥാനവും അവകാശ 
പ്പെടുന്ന, സാമൂഹികാടിമത്തത്തിന്റെയും ഭീകരമായ ചൂഷണത്തിന്റെയും 
വ്യവസ്ഥയായ വര്‍ണ്ണ-ജാതി വ്യവസ്ഥയെ യാതൊരു കോട്ടവും 
തട്ടിക്കാതെ താങ്ങിനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുപോകുന്നതില്‍ ഈ സിദ്ധാന്തത്തി 
നുള്ള പങ്ക്‌ വളരെ വലുതാണ്‌. ഈ ലോകം മായയാണ്‌ എന്നു 
ഘോഷിക്കുന്ന സ്രഹ്മവാദികളും അവരുടെ ശിഷ്യഗണങ്ങളും ഈ 
സിദ്ധാന്തത്തെ സ്ഥാപിക്കാന്‍ വ്യഗ്രത കാണിക്കുന്നതും അതുകൊണ്ടായി 
രിക്കാം. ഇന്ത്യന്‍ സമൂഹത്തിന്റെ അടഞ്ഞ അവസ്ഥയുടെയുല് 
ശാസ്(്ത-സാങ്കേതികരംഗത്തെ പിന്നാക്കനിലയുടെയും, “നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ 
നീണ്ടുനിന്ന വൈദേശികാടിമത്തത്തിന്റെയും വേരുകള്‍ ഈ സിദ്ധാന്ത 
ത്തില്‍ കണ്ടെത്താന്‍ കഴിയും. 

രാഹുല്‍ സാംകൃത്യായന്‍ എഴുതുന്നു : “നിലവിലുള്ള 
സാമുദായിക നടപടികളെയും നിയമങ്ങളെയും അരക്കിട്ടുറപ്പിക്കാന്‍ 
പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ പേരില്‍ ഹിന്ദുക്കളോളം ഭീകരായുധങ്ങള്‍ 
ഇതരജാതിക്കാരാരും തന്നെ കണ്ടുപിടിച്ചിട്ടില്ല. ഇന്ത്യന്‍ സമുദായത്തിന്റെ 
പുരോഗതിക്കുമുമ്പില്‍ മേല്‍പറയപ്പെട്ട വിശ്വാസം എന്നും അങ്ങേയറ്റം 
വിലങ്ങടിച്ചുനിന്നിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ തീര്‍ത്തുപറയാം.” (സാമൂഹികരേഖ, വിവ: 
കെ.വി.മണലിക്കര. പുറം 132) 

ഈ സിദ്ധാന്തത്തെ പ്രത്യക്ഷം, അനുമാനം, ഉപമാനം തുടങ്ങിയ 
താര്‍ക്കികപ്രമാണങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കാനാവില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ 
പുനര്‍ജന്മവാദികള്‍ ശാബ്ദ്ര്രമാണത്തെയാണ്‌ ആശ്രയിക്കുന്നത്‌. 
എന്നാല്‍ ശാബ്ദപ്രമാണങ്ങളായ വേദോപനിഷത്തുകളും പുരാണങ്ങളു 
മെല്ലാം വിശദാംശങ്ങളില്‍ ഭിന്നത പുലര്‍ത്തുകയും ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. 
അവയുടെ പ്രാചീനരും അര്‍വ്വാചീനരുമായ വ്യാഖ്യാതാക്കളാകട്ടെ സ്ഥല 
കാലഭേദങ്ങള്‍ക്കനുസരിച്ച്‌ വ്യത്യസ്തമായ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍ ചമയ്ക്കു 
കയും ചെയ്യുന്നു. ഇങ്ങനെയുള്ള ഒരു സിദ്ധാന്തത്തെ എങ്ങനെ ശാസ്ത്രീയ 
മെന്ന്‌ അംഗീകരിക്കാനാവും ? 


എങ്കിലും ഇന്ത്യയില്‍ രൂപംകൊണ്ടിട്ടുള്ള മിക്ക മതങ്ങളും 


44 ൭... വറക്കറ)വ്‌ 


ദര്‍ശനങ്ങളും ഒരുവിധത്തിലല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊരുവിധത്തില്‍ പുനര്‍ജന്മ 
സിദ്ധാന്തത്തെ സാമാന്യമായി അംഗീകരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ലോകായതദര്‍ശനം 
മാത്രമാണ്‌ ഇതിനൊരപവാദം. അതേസമയം, ഇന്ത്യയ്ക്കു വെളിയില്‍ 
രൂപംകൊണ്ട യഹൂദ-ക്രൈസ്തവ-ഇസ്ലാമിക മതങ്ങള്‍ പുനര്‍ജന്മ 
സിദ്ധാന്തത്തെ അംഗീകരിച്ചിട്ടില്ല. ഇത്‌ ഈ മതങ്ങളുടെ വലിയൊരു 
പോരായ്മയായിട്ടാണ്‌ വിവേകാനന്ദനെപ്പോലുള്ള പുനര്‍ജന്മവാദികള്‍ 
കാണുന്നത്‌. ഈ മതങ്ങള്‍ക്ക്‌ മറ്റെന്തെല്ലാം പോരായ്മകള്‍ ഉണ്ടെങ്കിലും, 
വാസ്തവത്തില്‍ ഇതൊരു വലിയ മേന്മയായിട്ടാണ്‌ കണക്കാക്കേണ്ടത്‌. 
ഈ മതങ്ങളിലെ സാഹോദര്യം, കാരുണ്യം, സമത്വം തുടങ്ങിയ മൂല്യ 
ങ്ങളുടെ വേരുകള്‍ പുനര്‍ജന്മ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ അഭാവത്തിലാണ്‌ 
ഉറച്ചുനില്ക്കുന്നത്‌. ഈ മതങ്ങള്‍ സ്ഥാപനവല്‍ക്കരിക്കപ്പെട്ടതോടെ ഈ 
മൂല്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശോഷണം സംഭവിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന വസ്തുതയും അവഗണി 
ക്കേണ്ടതില്ല. 

എന്തുകൊണ്ടാണ്‌ ഈ മതങ്ങള്‍ക്ക്‌ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തം 
അന്യമായത്‌ ? ഈ സിദ്ധാന്തത്തെപ്പറ്റി അവയുടെ സ്ഥാപകന്മാര്‍ക്ക്‌ 
അറിവില്ലായിരുന്നുവെന്ന്‌ കരുതാനാവില്ല. ഈജിപ്തിലും ഗ്രീസിലും, * 
റോമിലും മറ്റും പലതരത്തിലുള്ള പുനര്‍ജന്മവിശ്വാസങ്ങളും നിലവിലുണ്ട്‌ 
യിരുന്നു. പൊതുവില്‍ ഇന്ത്യയ്ക്കു പുറത്തുനിന്നുവന്ന മതങ്ങളില്‍ 
പുനര്‍ജന്മവിശ്വാസത്തിനു സ്ഥാനമില്ലാത്തതിനു കാരണം ഈ മതങ്ങള്‍ 
രൂപംകൊണ്ട (പദേശങ്ങളില്‍ ഇന്ത്യയിലെപ്പോലെ കര്‍ക്കശമായ 
വര്‍ണ്ണ--ജാതി വ്യവസ്ഥ ഉരുത്തിരിഞ്ഞിരുന്നില്ല എന്നതാണ്‌. മാത്രമല്ല. ഈ 
മതങ്ങളുടെ സ്ഥാപകന്മാരും ആദ്യകാല വക്താക്കളും അനുയായി 
വൃന്ദവുമെല്ലാം സാധാരണക്കാരില്‍പ്പെട്ടവരായിരുന്നു. പ്രവാചകന്മാരില്‍ 
പലരും സാമാന്യജനതയെ പലതരത്തിലുള്ള അടിമത്തത്തില്‍ നിന്നു 
മോചിപ്പിക്കാനാണു ശ്രമിച്ചത്‌. മോശെയും യേശുവും മറ്റും അധികാരി 
കളോടും വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗത്തോടും സാമാന്യജനതയ്‌ ക്കു വേണ്ടി 
കലഹിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. അതുകൊണ്ട്‌, വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗതാല്‍പര്യ 
ങ്ങളെയും സാമൂഹികാടിമത്തത്തെയും സംരക്ഷിക്കുന്ന ഒരു സിദ്ധാന്തം 
അവര്‍ക്കിടയില്‍ വേരോടാതിരുന്നതില്‍ അത്ഭുതപ്പെടേണ്ടതില്ല. എന്നാല്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തകരും മതസ്ഥാപകരും ഏറിയ കുറും വരേണ ൃവര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 
പ്പെട്ടവരായിരുന്നു. ഇന്ത്യയിലെ അവതാരപുരുഷന്മാരാകട്ടെ, സാമാന്യ 
ജനതയുടെ അടിമത്തത്തെ അരക്കിട്ടുറപ്പിക്കാനാണ്‌ അവതരിക്കുന്ന 
തെന്നത്‌ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. വര്‍ണ്ണാശ്രമ ധര്‍മ്മത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ 
സമൂഹഘടനയ്ക്ക്‌ കോട്ടംതട്ടുമ്പോള്‍ അതിനെ പുനഃപ്രതിഷ്ഠിക്കാന്‍ 
താന്‍ യുഗംതോറും അവതരിക്കുമെന്ന്‌ ശ്രീകൃഷ്ണ ഭഗവാന്‍ ഗീതയില്‍ 
(പഖ്യാപിച്ചിട്ടുണ്ടല്ലോ. 

ഇന്ത്യയിലെ ഏറ്റവും പ്രാചീനമായ മതഗ്രന്ഥം ജഗ്വേദസംഹിത 
യാണ്‌. അതു രചിക്കപ്പെട്ടത്‌ ബി.സി. 1500 നും ബി.സി. 1200 നും 


ഇടയ്ക്കുള്ള കാലഘട്ടത്തിലാണെന്ന്‌ മാക്‌സ്മുള്ളര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 
ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ റം 


ജഗ്വേദകാല ജനതയ്ക്ക്‌ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തെക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്തമായ 
ധാരണകളൊന്നും ഉണ്ടായിരുന്നില്ലെന്നാണ്‌ ദേശീയരും വിദേശീയരുമായ 
മിക്ക പണ്ഡിതന്മാരുടെയും അഭിപ്രായം. എ.എ.മക്‌ ഡൊണാല്‍, 
എം. വിന്റര്‍നിറ്റ്‌സ്‌, ജെ.എന്‍.ഫര്‍ക്വാര്‍, റോബര്‍ട്ട്‌ ഏണസ്റ്റ്‌ ഹ്യൂം, സ്വാമി 
ശിവാനന്ദ, ഡോ. എസ്‌. രാധാകൃഷ്ണന്‍, റോമിലാ ഥാപ്പര്‍ എന്നിവര്‍ 
അവരില്‍ ചിലരാണ്‌. പാപികള്‍ നരകത്തിലേക്കും പുണ്യവാന്മാര്‍ 
പിതൃലോകത്തിലേക്കും പോകുന്നു എന്ന സങ്കല്പത്തിനാണ്‌ അന്ന്‌ 
പ്രാബല്യം ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. ചില പില്‍ക്കാല സൂക്തങ്ങളില്‍ ദേഹാന്തര 
(പാപ്തിയെക്കുറിച്ച്‌ അവ്യക്തമായ ചില പരാമര്‍ശങ്ങള്‍ ഉണ്ടെന്ന്‌ 
മേല്‍പറഞ്ഞ പണ്ഡിതന്മാര്‍തന്നെ ചൂണ്ടിക്കാട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. ജഗ്വേദത്തിന്റെ 
അവസാനഭാഗത്ത്‌ മരണശേഷം ആത്മാവ്‌ ധാതുക്കളിലേക്കോ 
ജലത്തിലേക്കോ ചെടികളിലേക്കോ പോകുന്നുവെന്ന്‌ പറയുന്നുണ്ടെന്ന്‌ 
റോമിലാ ഥാപ്പര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. ജഗ്വേദ സംഹിതയുടെ നാലാം 
മണ്ഡലത്തില്‍ വാമദേവന്‍ എന്ന ജഷിയുടെ ഒരു സൂക്തത്തില്‍ 
പുനര്‍ജന്മത്തെക്കുറിച്ച്‌ അവ്യക്തമായ ഒരു പരാമര്‍ശമുണ്ട്‌. വാമദേവന്‍ 
പറയുന്നു : “ഞാന്‍ ഗര്‍ഭത്തിലിരിക്കെതന്നെ ഈ ദേവന്മാരുടെയെല്ലാം 
ഉല്പത്തി അറിഞ്ഞിരിക്കുന്നു; മുമ്പ്‌ ഒരു നൂറു ഇരുമ്പുകോട്ടകളില്‍ ഞാന്‍ 
പാര്‍ത്തിരിക്കുന്നു; ഇപ്പോള്‍ പരുന്തായി പറന്നു പുറത്തുപോകുന്നു 
കോട്ടകള്‍ എന്നതുകൊണ്ട്‌ ശരീരങ്ങള്‍ എന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നതെന്ന്‌ 
വിവര്‍ത്തകനായ വള്ളത്തോള്‍ അടിക്കുറിപ്പില്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. 

മഹര്‍ഷി ദയാനന്ദസരസ്വതിയുടെ ജീവചരിത്രത്തിന്‌ എഴുതിയ 
അവതാരികയില്‍ ആചാര്യനരേന്ദ്രഭൂഷണ്‍ പുനര്‍ജന്മസംബന്ധിയായ ഒരു 
സൂക്തം ജഗ്വേദത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉദ്ധരിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആ സൂക്തം ഇങ്ങനെയാണ്‌ 
: “അസുനീതേ പുനരസ്മാ ചക്ഷുഃ പുനഃപ്രാണമീഹനോധേഹി ഭോഗം 
ജ്യോക്‌ പശ്യേമസൂര്യമുച്ചരന്ത മനുമതേ മൃളയാനഃസ്വസ്തി !” (8.1.23). ഈ 
സൂക്തത്തെ ഇങ്ങനെയാണ്‌ അദ്ദേഹം വിവര്‍ത്തനം ചെയ്തിരിക്കുന്നത്‌ : 
“അടുത്ത ജന്മത്തില്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ നല്ല കണ്‍കളും, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, ബലം, 
പരാക്രമം ആദിയാല്‍ യുക്തമായ ശരീരവും നല്‍കിയാലും. ഈ 
ജന്മത്തിലും അടുത്തതിലും ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഏറ്റവും നല്ല സുഖഭോഗാദികള്‍ 
നല്‍കിയാലും. എന്നെന്നും ഞങ്ങള്‍ ഉദയസൂര്യനെ കാണുമാറാകട്ടെ. 
ഞങ്ങളെ എല്ലാ ജന്മങ്ങളിലും സുഖിപ്പിച്ചാലും. സുഖം മാത്രമാണ്‌ 
ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ നല്കേണ്ടത്‌.” 

പ്രസിദ്ധ മറാഠി പണ്ഡിതനായ ലക്ഷ്മണ്‍ ശാസ്ത്രിജോഷി 
പറയുന്നു : “വൈദികാനുഷ്ഠാനങ്ങളില്‍ മരണാനന്തര ജീവിതത്തെക്കുറി 
ച്ചുള്ള വിചാരം കണ്ടെത്താനാകുമെങ്കിലും, അവയ്ക്ക്‌ വ്യക്തത പോരാ. 
ദേവയാനഗതി, പിതൃയാനഗതി, അന്ധതമസ്സ്‌, ദേവലോകം, പിതൃലോകം, 
നല്ലതോ ചീത്തയോ ആയ പുനര്‍ജന്മം തുടങ്ങിയ സങ്കല്പനങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
വേദങ്ങള്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും, ഇവയെക്കുറിച്ച്‌ വിശദമായ 


വിചിന്തനങ്ങള്‍ കാണാന്‍ കഴിയുക പില്‍ക്കാല വൈദിക സാഹിത്യത്തി 
ക വാമി 


ലാണ്‌-വിശേഷിച്ചും ഉപനിഷത്തുകളില്‍ (നദ ൦ [1നഥിടന ദന 000 
്ലിിഠടെ ൧107). 

ശരീരത്തില്‍ നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമായി നിലനില്‍ക്കാന്‍ കഴിവുള്ളതും 
അനശ്വരവുമായ ആത്മാവെന്ന സങ്കല്പത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌ 
പുനര്‍ജന്മ സിദ്ധാന്തം. എല്ലാ പ്രാചീനസമുഹങ്ങളിലും ഇത്തരമൊരു 
സങ്കല്പം ഉള്ളതായി കാണാം. പ്രപഞ്ചത്തിലെ ചേതനവും അചേതനവു 
മായ എല്ലാ പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ അടിസ്ഥാനം 
അവയ്ക്കുള്ളില്‍, അവയില്‍ നിന്ന്‌ സ്വത്ര്രമായി നിലനില്‍ക്കുന്ന ഒരു 
ആത്മാവാണെന്ന്‌ അവര്‍ കരുതുന്നു. സ്വപ്നങ്ങളെയും മായികര്രമങ്ങളെ 
യും ശരീരസ്തംഭനാവസ്ഥയെയും മരിച്ചുപോയവരെ സ്വപ്നത്തില്‍ 
ജീവനോടെ കണ്ടതിനെയും വിശദീകരിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി പ്രാകൃതമനു 
ഷ്യന്‍ രൂപം നല്‍കിയതാണ്‌ അനശ്വരവും ശരീരനിരപേക്ഷവുമായ ആത്മാ 
വെന്ന സങ്കല്പമെന്ന്‌ ഇ.ബി.ടൈലറെപ്പോലുള്ള നരവംശശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ 
അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 

പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ ഉത്ഭവം പ്രാചീനഗ്രീസിലാണെന്നു 
കരുതുന്നവരുണ്ട്‌. ക്രിസ്തുവിനു മുമ്പ്‌ ആറാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന 
പൈഥഗോറസ്സ്‌ (ബി.സി.582-507) ആണ്‌ ഗ്രീസിലെ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്ത 
ത്തിന്റെ ഉപജ്ഞാതാവ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സിദ്ധാന്തം അലക്സാണ്ടറുടെ 
ആക്രമണം (ബി.സി.32ട) വഴി ഇന്ത്യയിലെത്തി എന്നാണ്‌ അവര്‍ കരുതു 
ന്നത്‌. ചരിത്രവീക്ഷണത്തില്‍ ഈ വാദഗതിക്ക്‌ അടിസ്ഥാനമില്ലെന്നു 
കാണാം. പൈഥഗോറസ്സിന്‌ ഒരു നൂറ്റാണ്ട്‌ മുമ്പുതന്നെ ഇന്ത്യന്‍ പുനര്‍ജന്മ 
സിദ്ധാന്തം വ്യക്തമായി രൂപംകൊണ്ടു. 'ഛാന്ദോഗ്യോപനിഷത്തി'ല്‍ അതി 
ന്റെ വ്യക്തമായ വിവരണം കാണാം. ആദ കാല ഉപനിഷത്തുകളില്‍ ഒന്നാ 
യ ഛാദ്ദോഗ്യത്തിന്റെ രചനാകാലം ബി.സി.ഏഴാം നൂറ്റാണ്ടാണെന്ന്‌ 
രാഹുല്‍ സാംകൃത്യായന്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നു. (ഭാരതീയചിന്ത) 

ഉപനിഷത്തുകളില്‍ നിന്നാണ്‌ പൈഥഗോറസ്സിന്‌ ഈ ആശയം 
കിട്ടിയതെന്ന്‌ പെട്ടെന്ന്‌ ഒരു നിഗമനത്തിലെത്തുന്നതും ശരിയാവില്ല. കാര 
ണം, പൈഥഗോറസ്സിനുശേഷം രണ്ടു നൂറ്റാണ്ടു കഴിഞ്ഞ്‌, അലക്സാണ്ട 
റുടെ ആക്രമണത്തോടെയാണ്‌ ഇന്ത്യയും ഗ്രീസും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം 
ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 

ആശയങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവയുടെതായ വികാസനിയമങ്ങളുണ്ട്‌. 
ഒരാശയവും ശുന്യതയില്‍ നിന്ന്‌ പിറവിയെടുക്കുന്നില്ല. മുന്‍ ആശയങ്ങളും 
സാമൂഹിക സാഹച്യങ്ങളും ആശയങ്ങളുടെ രൂപീകരണത്തില്‍ മുഖ്യ 
പങ്കുവഹിക്കുന്നു. പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തവും ഈ നിയമത്തിന്‌ അപവാദമല്ല. 
ഒരു മൂലസിദ്ധാന്തത്തില്‍ നിന്ന്‌, ഇന്ത്യയുടെയും ഗ്രീസിന്റെയും സാമൂഹിക 
സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കനുസൃതമായി വികസിച്ചതായിരിക്കണം ഈ സിദ്ധാന്തം. 
സംസ്‌കൃതവും ഗ്രീക്കും തമ്മിലുള്ള ചില സാദൃശ്യങ്ങള്‍ ഇതിലേക്കു 
വിരല്‍ചൂണ്ടുന്നു. ഇന്തോ-യൂറോപ്യന്‍ ഗോത്രത്തിലാണല്ലോ ഈ ഭാഷ 
കള്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നത്‌. ആര്യന്മാര്‍ ഇന്ത്യയിലേക്കും പേര്‍ഷ്യയിലേക്കും 


ക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2000. കത് 


യൂറോപ്പിലേക്കും കുടിയേറുന്നതിനു മുമ്പ്‌ പ്രാചീനമായ ഒരു മൂലആര്യ 
ഭാഷയാണ്‌ സംസാരിച്ചിരുന്നത്‌. ഒരേ ഭാഷ സംസാരിച്ചിരുന്നവര്‍ക്കിടയില്‍ 
സമാനമായ ആശയങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിതീന്നിരിക്കാം എന്നതില്‍ സംശയിക്കാ 
നൊന്നുമില്ല. മിട; 

വര്‍ണ്ണാശ്രമവ്യവസ്ഥയില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സൈന്ധവസംസ്കാ 
രത്തിന്റെയും* ആ സംസ്‌കാരത്തിലേക്ക്‌ അധിനിവേശം നടത്തിയ 
ആര്യന്മാരുടെ ആശയങ്ങളുടെയും സമന്വയത്തില്‍ നിന്ന്‌ രൂപംകൊണ്ട 
താണ്‌ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തമെന്ന്‌ കരുതാനാണ്‌ ന്യായം. ജഗ്വേദത്തില്‍ 
പുനര്‍ജന്മത്തെക്കുറിച്ച്‌, അവ്യക്തമെങ്കിലും, ആദ്യമായി ഒരു പരാമര്‍ശം 
നടത്തിയിട്ടുള്ളത്‌ വാമദേവന്‍ എന്ന 88ഷി ആണല്ലോ. നൂതന സപ്തര്‍ഷി 
കളിലെ ഒരു ജഷിയാണ്‌ വാമദേവന്‍. നൂതനസപ്തര്‍ഷികള്‍ ആര്യാധിനി 
വേശാനന്തര കാലഘട്ടത്തിലെ ജഷിമാരാണ്‌. സപ്തര്‍ഷികളെക്കുറിച്ചുള്ള്‌ 
സങ്കല്പം ആര്യന്മാര്‍ ഇന്ത്യയിലേക്ക്‌ വരുന്നതിനു മുമ്പുതന്നെ ഇവിടെ 
നിലനിന്നിരുന്ന സൈന്ധവ നാഗരികതയില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതാണ്‌. ആ 
നാഗരികതയിലെ സപ്തര്‍ഷിമാര്‍ പൂര്‍വ്വ സപ്തര്‍ഷിമാര്‍ എന്നാണ്‌ 
വിശേഷിപ്പിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ആര്യാധിനിവേശത്തെ ചെറുത്ത രണ്ടു 
ഗോത്രങ്ങളാണ്‌ പുലഹന്റേതും പുലസ്ത്യന്റേതും. അതുകൊണ്ട്‌, നൂതന 
സപ്തര്‍ഷികളില്‍ നിന്ന്‌ പുലഹന്റേയും പുലസ്ത്യന്റേയും പിന്‍മുറക്കാരെ 
ഒഴിവാക്കി, അവരുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ ആര്യന്മാരായ വാമദേവനെയും 
വിശ്വാമിത്രനെയും പ്രതിഷ്ഠിച്ചുവെന്ന്‌ പോഞ്ഞിക്കര റാഫി 'ശുക്രദശ 
യുടെ ചരിത്രം' എന്ന കൃതിയില്‍ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയോടെ നിരീക്ഷിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
പുനര്‍ജന്മ സിദ്ധാന്തത്തിന്‍റെ ഉല്‍പ്പത്തിയില്‍ ആര്യന്മാര്‍ക്കുള്ള പങ്കിനെ 
ഇതു സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ഹരിയാനയിലെ കുരുക്ഷേത്രത്തിന്റെ വടക്കുകിഴക്കു ഭാഗത്താണ്‌ 
പാഞ്ചാലദേശം. കുരു-പാഞ്ചാലദേശങ്ങളെ ഒന്നിച്ചുചേര്‍ത്താണ്‌ പഴയ 
സാഹിത്യകൃതികള്‍ പരാമര്‍ശിക്കാറ്‌. ഇവ ആര്യന്മാരുടെ ശക്തിക്രന്ദ്ര 
ങ്ങളായിരുന്നു. പാഞ്ചാലരാജാവായ പ്രവാഹണജൈവലിയാണ്‌ പുനര്‍ജന്മ 
സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ വ്യക്തമായ രൂപം നല്‍കിയത്‌. പ്രവാഹണനു മുമ്പുതന്നെ 
ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ കഷ്ത്രിയന്മാര്‍മടിടയില്‍ പ്രചാരമുണ്ടായിരുന്നതായി 
അദ്ദേഹം തന്നെ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ഈ സിദ്ധാന്തം 
അജ്ഞാതമായിരുന്നു. പാഞ്ചാലദേശത്തെ സ്രാഹ്മണനായ ഉദ്ദാലക 
ആരുണിയുടെയും പുത്രന്‍ ശ്വേതകേതുവിന്റെയും കഥ ഇതു വ്യക്തമാക്കു 
ന്നുണ്ട്‌. 

. ഇന്ത്യന്‍ പാരമ്പര്യത്തിലെ ഒന്നാമത്തെ ദാര്‍ശനികന്‍' എന്നാണ്‌ 
വാള്‍ട്ടര്‍ റൂബന്‍ ഉദ്ദാലകനെ വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. യാജ്ഞവല്‍ക്യന്റെ 
ഗുരുവായിരുന്നു അദ്ദേഹം. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രനായ ശ്വേതകേതു പ്രന്ര 
ണ്ടു വര്‍ഷത്തെ വേദപഠനത്തിനുശേഷം പാഞ്ചാല രാജധാനിയിലെത്തി. 
രാജാവായ പ്രവാഹണന്‍ മരണാനന്തര ജീവിതസംബന്ധിയായ ചില 


ചോദ്യങ്ങള്‍ ശ്വേതകേതുവിനോട്‌ ചോദിച്ചു. അവയ്ക്ക്‌ ഒന്നിനും തന്നെ 
കാറ്റി 


മറുപടി പറയാന്‍ അദ്ദേഹത്തിനു സാധിച്ചില്ല. നിരാശനും അപമാനിതനു 
മായി ശ്വേതകേതു പിതാവിന്റെ അടുക്കല്‍ തിരിച്ചെത്തി. പ്രവാഹണന്റെ 
ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉത്തരം പറഞ്ഞുതരാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടു. പക്ഷെ, 
ഉദ്ദാലകനും അവയുടെ ഉത്തരങ്ങള്‍ അറിയില്ലായിരുന്നു. അദ്ദേഹം 
ഉത്തരങ്ങള്‍ അന്വേഷിച്ച്‌ പാഞ്ചാല രാജധാനിയിലെത്തി. ഇതുവരേയും 
ക്ഷത്രിയന്മാര്‍ക്കു മാത്രമേ ഇതേക്കുറിച്ച്‌ അറിവുണ്ടായിരുന്നുള്ളൂവെന്ന്‌ 
പ്രവാഹണന്‍ ഉദ്ദാലകനോട്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. ി 

ഇത്‌ ഒരു. കാര്യം വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌ : പുനന്മജന്മ സിദ്ധാന്ത 
ത്തിന്റെ താത്വികമായ ചട്ടക്കൂട്‌ ആര്യന്മാരുടെ സംഭാവനയാണ്‌ എന്ന്‌. 
(്രവാഹണന്‍ ഒരു ആര്യനും ക്ഷത്രിയനുമാണ്‌. ഇന്ത്യയിലേക്ക്‌ അധിനി 
വേശം നടത്തിയ ആര്യന്മാര്‍ നാടോടികളായ ഇടയവര്‍ഗ്ഗമായിരുന്നു. അതു 
കൊണ്ടുതന്നെ അവര്‍ക്കിടയില്‍ ക്ഷത്രിയന്മാര്‍ക്കായിരുന്നു മേല്‍ക്കോയ്മ 
യെന്ന്‌ ഡോ.എ.അയ്യപ്പനെപ്പോലെയുള്ള നരവംശ ശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ ചൂണ്ടി 
ക്കാണിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ (ഭാരതപ്പഴമ). ്രാഹ്മണമേധാവിത്വം സൈന്ധവസംസ്കാര 
ത്തിന്റേതാണ്‌ എന്നുകരുതാനാണ്‌ ന്യായം. സ്ഥിരവാസികളായ ജന 
സമൂഹങ്ങളില്‍ ബൌദ്ധികവര്‍ഗ്ഗത്തിനും നാടോടികളായ ഇടയവര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍ 
കായികമികവുള്ളവര്‍ക്കുമായിരിക്കും മേധാവിത്വം. 

ആര്യന്മാര്‍ക്കിടയില്‍ തൊഴിലിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ വര്‍ണ്ണ 
വിഭജനം ഉണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും, സൈന്ധവരുടെയിടയിലെന്നപോലെ 
മാറ്റത്തിനു വിധേയമാകാത്ത സനാതനമായ ഒരു വ്യവസ്ഥയായിരുന്നില്ല 
അത്‌. ഒരു വര്‍ണ്ണത്തില്‍ ജനിച്ചവര്‍ക്ക്‌ മറ്റൊരു വര്‍ണ്ണത്തിന്റെ തൊഴില്‍ 
ചെയ്യുന്നതിന്‌ വിലക്കൊന്നുമുണ്ടായിരുന്നില്ല. നൂതന സപ്തര്‍ഷികളില്‍ 
ഒരേയൊരു ആര്യന്‍ എന്ന്‌ ഡി.ഡി.കൊസാംബി വിശേഷിപ്പിച്ച രാജര്‍ഷി 
യായ വിശ്വാമിത്രന്‍ ്രഹ്മര്‍ഷിയായി മാറിയല്ലോ. അതുപോലെ ഒരേ 
കുടുംബത്തില്‍പ്പെട്ടവര്‍ തന്നെ വ്യത്യസ്തമായ തൊഴിലുകളില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടി 
രിക്കുന്നതിനെപ്പറ്റി ജഗ്വേദത്തില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. ആ ആര്യപാര 
മ്പര്യം ബി.സി.ഏഴാം നൂറ്റാണ്ടിലും തുടര്‍ന്നിരുന്നുവെന്ന്‌ പ്രവാഹണന്റെ 
കഥ സൂചിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. 

പ്രവാഹണന്‍ വര്‍ണ്ണപ്രകാരം ക്ഷത്രിയനായിരുന്നു. എന്നാല്‍ 
(്രാഹ്മണരുടെ കുത്തകയെന്ന്‌. കരുതപ്പെടുന്ന ബൌദ്ധികാന്വേഷണങ്ങളില്‍ 
അതീവ തല്പരനുമായിരുന്നു അദ്ദേഹം. പ്രവാഹണന്‍ ഒറ്റപ്പെട്ട ഒരു പ്രതി 
ഭാസം എന്നതിനെക്കാള്‍ പ്രാഹ്മണേതരമായ ആര്യബൌദ്ധിക പാരമ്പര്യ 
ത്തിന്റെ കണ്ണികളിലൊന്നാണെന്ന്‌ കരുതുന്നതാണ്‌ യുക്തിസഹം. ബ്രാഹ്മ 
ണരില്‍ ഭൂരിഭാഗവും സൈന്ധവപാരമ്പര്യത്തില്‍പ്പെട്ടവരാണെന്നാണ്‌ 
ജഗ്വേദത്തില്‍ പരാമര്‍ശിതരായ പൂര്‍വ്വ-നുതന സപ്തര്‍ഷിമാരെക്കുറി 
ച്ചുള്ള സൂചനകളില്‍ നിന്നു മനസ്സിലാകുന്നത്‌. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ 
കുത്തകയായ ബരദ്ധികമണ്ഡലത്തില്‍ ക്ഷത്രിയര്‍ വ്യാപരിക്കു ന്നത്‌ അത്ര 
ഇഷ്ടമുള്ള കാര്യമായിരുന്നില്ല. അത്‌ ശ്വേതകേതുവിന്റെ വാക്കുകളില്‍ 
നിന്ന്‌ വ്യക്തമാകുന്നുണ്ട്‌. പ്രവാഹണനെ രാജന്യബന്ധു എന്നാണ്‌ ശ്വേത 


ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 207. കോ 
നട 


കേതു വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. രാജന്യബന്ധു എന്നാല്‍ ക്ഷ്ത്രിയാധമന്‍ 
എന്നാണ്‌ ശങ്കരാചാര്യര്‍ മുതല്‍ നിത്യചൈതന്യയതി വരെ അര്‍ത്ഥം 
പറയുന്നത്‌. ക്ഷത്രിയനാവാന്‍ അര്‍ഹതയില്ലാത്തവന്‍ എന്ന മയപ്പെടു 
ത്തിയ ഒരര്‍ത്ഥമാണ്‌ മൃഡാനന്ദസ്വാമി നല്‍കുന്നത്‌. തന്നെ ചോദ്യം ചെയ്ത്‌ 
അപമാനിച്ചതിലുള്ള ദേഷ്യംകൊണ്ട്‌ ശ്വേതകേതു അങ്ങനെ പറഞ്ഞതാകാം 
എന്ന്‌ അദ്ദേഹം ന്യായീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ക്ഷത്രിയര്‍ക്കുമേല്‍ 
(്രാഹ്മണരുടെ മേധാവിത്വം പൂര്‍ണ്ണമായും സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു കഴിഞ്ഞിരു 
ന്നില്ല എന്ന്‌ ഇതു സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ശ്വേതകേതു എന്ന വ്യക്തിയുടെ 
പരിപക്വതയില്ലായ്മയും അഹങ്കാരവും മാത്രമായി, രാജന്യബന്ധു എന്ന 
പ്രയോഗത്തെ ലളിതവല്‍ക്കരിക്കാനാണ്‌ യതി ശ്രമിക്കുന്നത്‌. മാത്രമല്ല, 
ഉദ്ദാലകന്‍ പ്രവാഹണ രാജധാനിയില്‍ ഉത്തരമന്വേഷിച്ച്‌ എത്തുന്നതിനെ 
യും, (പവാഹണന്‍ അതു നലകുന്നതിനെയും കുറിച്ച്‌ യതിയുടെ വ്യാഖ്യാ 
നം ജ്ഞാനിയായ ബ്രാഹ്മണന്റെയും ജ്ഞാനിയായ ക്ഷത്രിയന്റെയും 
ഇടയില്‍ കൂടുതല്‍ ആദരണീയമായ ഒരു മനോഭാവം ഉണ്ടായിരുന്നു 
വെന്നാണ്‌ ഈ ദൃഷ്ടാന്തം മനസ്സിലാക്കിത്തരുന്നതെന്നാണ്‌. (തത്വമസി- 
തത്വവും അനുഷ്ഠാനവും) 

പ്രവാഹണന്‍ ഉദ്ദാലകന്‌ വിവരിച്ചുകൊടുത്ത പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്ത 
ത്തിന്റെ രത്നച്ചുരുക്കം ഇതാണ്‌ : പഞ്ചാഗ്നിദര്‍ശനത്തെ അറിയുന്നവരും 
തപസ്വികളും നൈഷ്ഠികബ്രഹ്മചാരികളും ബ്രഹ്മത്തെ ഉപാസിക്കുന്ന 
ജ്ഞാനികളുമെല്ലാം മരണാനന്തരം ബ്രഹ്മലോകത്ത്‌ എത്തിച്ചേരുന്നു. ഈ 
മാര്‍ഗ്ഗത്തെ ദേവയാനമാര്‍ഗ്ഗമെന്നു പറയുന്നു. അവര്‍ പിന്നീട്‌ പുനര്‍ജനിക്കു 
ന്നില്ല. 

വേദങ്ങളില്‍ വിധിച്ചിട്ടുള്ള അഗ്നിഹോത്രാദിയാഗങ്ങള്‍ നടത്തു 
കയും. സ്മൃതി വിഹിതകര്‍മ്മങ്ങള്‍ അനുഷ്ഠിക്കുകയും ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ 
ദാനം നല്‍കുകയും (ഇഷ്ടാപൂര്‍ത്തദാനങ്ങള്‍) ചെയ്യുന്ന ജ്ഞാനവിഹീന 
രായ ഗൃഹസ്ഥന്മാര്‍ പിതൃയാനമാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെ ചന്ദ്രലോകത്ത്‌ മരണാ 
നന്തരം എത്തിച്ചേരുന്നു. ഭൂമിയില്‍ വെച്ച്‌ ശരീരത്തെ ദഹിപ്പിക്കുമ്പോള്‍ 
ഉണ്ടാകുന്ന ധൂമത്താല്‍ ആവരണം ചെയ്ത്‌ ആത്മാവ്‌ ച്ര്രലോകത്ത്‌ 
എത്തുകയും ബാഹ്ൃശരീരത്തിന്‌ ആരംഭമായിത്തീരുകയും ചെയ്യുന്നു. 
ചന്ദ്രലോകത്തുള്ള ദേവന്മാര്‍ അവരെ പശുക്കള്‍, ഭൃത്യന്മാര്‍ മുതലായവരെ 
യെന്നപോലെ തങ്ങളുടെ സ്വന്തം കാര്യങ്ങള്‍ക്കായി ഉപയോഗപ്പെടുത്തു 
ന്നു. ഇഷ്ടാപൂര്‍ത്തദാനങ്ങളുടെ ഫലം മാത്രമാണ്‌ ചന്ദ്രമണ്ഡലത്തില്‍ 
അനുഭവിക്കുന്നത്‌. മറ്റു കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഫലം അനുഭവിക്കാനായി വീണ്ടും 
വിവിധ യോനികളില്‍ ജനിക്കുന്നു. 

അവരില്‍ ശോഭനശീലത്താല്‍ സൂചിപ്പിക്കപ്പെടുന്ന പുണ്യകര്‍മ്മ 
ത്തോടുകൂടിയവര്‍ ശോഭനമായ ജന്മത്തെ, അതായത്‌ ബ്രാഹ്മണനായും, 
ക്ഷധ്രിയനായും, വൈശ്യനായും ജനിക്കുന്നു. പാപകര്‍മ്മികള്‍ നായ 
യായും പന്നിയായും ചണ്ഡാലനായും ജനിക്കുന്നു. ഈ ജന്മത്തിലെ 


കര്‍മ്മങ്ങള്‍ വീണ്ടും ജനനമരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമാകുന്നു. 
5.- വാമി 


ദേവയാന മാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെയും പിതൃയാന മാര്‍ഗ്ഗത്തിലൂടെയും 
പോകാത്ത ഒരു കൂട്ടരുണ്ട്‌. അവര്‍ പഞ്ചാഗ്നി വിദ്യയെയും മറ്റും അനുസരി 
ക്കാത്തവരും ഇഷ്ടാപൂര്‍ത്തദാനാദികര്‍മ്മങ്ങള്‍ അനുഷ്ഠിക്കാത്തവരു 
മാണ്‌. അവര്‍ ഈച്ച, കൊതുക്‌, പുഴു മുതലായ ക്ഷുദ്രജീവികളായി 
വീണ്ടും വീണ്ടും ജനിക്കുന്നു-ഇങ്ങനെയാണ്‌ ഛാദ്ദോഗ്യോപനിഷത്ത്‌ 
പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തെ വിവരിക്കുന്നത്‌. 

എന്തുകൊണ്ട്‌ എല്ലാ കര്‍മ്മങ്ങളുടെയും ഫലം ചന്ദ്രമണ്ഡലത്തില്‍ 
വെച്ച്‌ അനുഭവിക്കുന്നില്ല ? അല്ലെങ്കില്‍ ഭൂമിയില്‍ വെച്ച്‌ അനുഭവിക്കുന്നില്ല? 
കര്‍മ്മങ്ങളെ രണ്ടായി വിഭജിച്ച്‌ അവയുടെ ഫലങ്ങളെ രണ്ടിടത്തുവെച്ച്‌ 
അനുഭവിക്കാന്‍ വിടുന്നതിന്റെ യുക്തിയെന്താണ്‌ ? ഉപനിഷദ്കാരനോ 
ഭാഷ്യകാരന്മാരോ അക്കാര്യം വ്യക്തമാക്കുന്നില്ല. 

പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തം രുപംകൊള്ളുന്നതിനുമുമ്പ്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗനരക 
ങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പമാണ്‌ നിലനിന്നിരുന്നത്‌. അതുമായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ 
ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങളും പുരോഹിതരുടെ നിക്ഷിപ്ത താല്പര്യങ്ങളും 
രൂപംകൊണ്ടിരുന്നു. നിലവിലുള്ള ധാരണയെ തിരസ്കരിച്ച്‌ പകരം 
മറ്റൊന്നിനെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുകയെന്നത്‌ വളരെ പ്രയാസമുള്ള കാര്യമാണ്‌. 
എന്നാല്‍ ഇഹലോകജീവിതത്തിലെ അസമമത്വങ്ങളെയും മറ്റും ന്യായീ 
കരിക്കാന്‍ സ്വര്‍ഗ്ഗനരക സങ്കല്പങ്ങള്‍ പര്യാപ്തവുമല്ല. പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാ 
ന്തത്തെയും സ്വര്‍ഗ്ഗനരക സങ്കല്പങ്ങളെയും സമന്വയിപ്പിക്കുകവഴി 
വരേണ്യതാല്പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്തത്‌. ഭഗവദ്ഗീത 
അത്തരം സമന്വയങ്ങളുടെ ഉത്തമോദാഹരണമാണ്‌. അര്‍ജ്ജുനനോട്‌ 
ശ്രീകൃഷ്ണന്‍ പറയുന്നു : “നീ ഹതനായിത്തീരുകയാണെങ്കില്‍ നിനക്ക്‌ 
സ്വര്‍ഗ്ഗം ലഭിക്കും. ജയിക്കുകയാണെങ്കിലോ, ഭൂമിയെ അനുഭവിക്കുകയും 
ചെയ്യാം” (2:37). അതേ അദ്ധ്യായത്തില്‍ത്തന്നെ പറയുന്നു : “മനുഷ്യര്‍ 
എപ്രകാരമാണോ ജീര്‍ണ്ണവസ്ത്രങ്ങളെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ പുതിയ വസ്ത്രങ്ങളെ 
കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌ അപ്രകാരം തന്നെയാണ്‌ ആത്മാവ്‌ ജീര്‍ണ്ണദേഹങ്ങളെ 
യെല്ലാം കൈവെടിഞ്ഞ്‌ മറ്റു പുതിയ ദേഹങ്ങളെ കൈക്കൊള്ളുന്നത്‌” (2:22) 

സെമിറ്റിക്‌ മതങ്ങള്‍ പൊതുവെ തങ്ങളുടെ ആശയങ്ങളെ 
സ്ഥാപിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി പഴയ ആശയങ്ങളെയും വംശങ്ങളെത്തന്നെ 
യും ഉച്ഛാടനം ചെയ്യാനുള്ള പ്രവണതയാണ്‌ കാണിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ 
അതില്‍നിന്നു വ്യത്യസ്തമായി പഴയതിനെ തിരസ്കരിക്കാതെ പുതിയ 
തിനെ അതിനോടു സമമ്പയിപ്പിക്കുക എന്ന നയമാണ്‌ പ്രാചീനകാലം 
മുതല്‍ ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തകര്‍ സ്വീകരിച്ചുപോന്നിട്ടുള്ളത്‌. പഴയതിന്റെയും 
പുതിയതിന്റെയും ഗുണഭോക്താക്കള്‍ ഒരേകൂട്ടര്‍ തന്നെയായിരുന്നു എന്ന 
താണതിനു കാരണം. ഈ സമമന്വയപ്രവണതയെ പാരമ്പര്യവാദികള്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തകരുടെ സഹിഷ്ണുതയുടെയും വിശാലമനോഭാവത്തി 
ന്റെയും അടയാളമായിട്ടാണ്‌ ചിത്രീകരിക്കാറ്‌. ഇന്ത്യന്‍ ചിന്തകരെല്ലാം, ചില 
അപവാദങ്ങള്‍ ഒഴിച്ചാല്‍, ര്രാഹ്മണരായിരുന്നു. അവരില്‍ മിക്കവരുടെയും 


ചിന്തകളെ നയിച്ചിരുന്നത്‌ ഒരിക്കലും സത്യന്വേഷണതല്‍പരതയായിര 
ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ ക്ര? 
നളെ 


ന്നില്ല. വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ നിക്ഷിപ്ത താല്പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കു 
വാനും ന്യായീകരിക്കുവാനും ഉതകുന്ന യുക്തികള്‍ കണ്ടെത്തുക 
എന്നതായിരുന്നു അവരുടെ മുഖ്യതൊഴില്‍. നിലവിലുള്ള വര്‍ണ്ണാശ്രമ 
വ്യവസ്ഥയില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സാമൂഹിക രാഷ്ട്രീയഘടനയെ വെല്ലു 
വിളിക്കുകയോ ധിക്കരിക്കുകയോ ചെയ്യാത്ത ഒരാള്‍ക്ക്‌ ദൈവത്തിലും 
ആത്മാവിലും പരലോകത്തിലും വിശ്വസിക്കാതെ തന്നെ ഹിന്ദുവായി 
തുടരുവാനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്ന പ്രൊഫ.കെ.സച്ചിദാനന്ദ 
മൂര്‍ത്തിയുടെ നിരീക്ഷണം (ഡോ.കെ.ബി.കൃഷ്ണയുടെ ട്ധഠടട റല്ന്ധ 
1/4ദ1ദ0ിദ॥ടസ്റ)/ എന്ന ഗ്രന്ഥത്തിന്റെ മുഖവുര) ഹിന്ദുമതത്തിന്റെ കേന്ദ്ര 
താല്പര്യം എന്തെന്നു വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ച്ന്ദ്രലോകം എന്ന സങ്കല്പം മുമ്പേ ഉണ്ടായിരുന്ന സ്വര്‍ഗ്ഗനരക 
സങ്കല്പവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ഭഗവദ്ഗീതയിലെ സ്വര്‍ഗഗപരാഃ 
(2:23) എന്ന പദത്തെ വിശദീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ കാക്കാസാഹെബ്‌ 
കാലേല്‍ക്കര്‍ 'ഗീതാരത്നപ്രഭ' എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ (1942-44 ല്‍ എഴുതിയത്‌) 
ഇങ്ങനെ എഴുതുന്നു. “മരണാനന്തരം മനുഷ്യന്‍ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്കോ 
നരകത്തിലേക്കോ മറ്റേതെങ്കിലും ലോകത്തിലേക്കോ പോകും എന്നാണ്‌ 
ആസ്തികരുടെ വിശ്വാസം. അവിടെ ദീര്‍ഘകാലം വസിച്ചതിനുശേഷം 
വീണ്ടും ഏതെങ്കിലും യോനിയില്‍ പിറക്കുവാനായി ഈ ലോകത്തിലേക്ക്‌ 
തിരിച്ചുവരുന്നു. എന്നാല്‍ ഉത്തമമായ വൈരാഗ്യസാധന ചെയ്യുന്നതായാല്‍ 
പുനര്‍ജന്മത്തില്‍ നിന്നും സ്വര്‍ഗ്ലാദിലോകങ്ങളില്‍ നിന്നും വ്യതിരിക്തമായ 
മോക്ഷം അഥവാ ബ്രഹ്മനിര്‍വ്വാണം പ്രാപിക്കും....ഗീതയുടെ അഭിപ്രായവും 
ഇതുതന്നെയാണ്‌.” 

അദ്ദേഹം തുടരുന്നു : “യജ്ഞാദികര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചെയ്ത്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തി 
ലേക്കു പോകുന്ന മനുഷ്യര്‍ കര്‍മ്മദേവന്മാരാണ്‌. അവരുടെ പുണ്യം 
അവസാനിക്കുന്നതുവരെയെ അവര്‍ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ വസിക്കൂ. അവിടെ 
അവര്‍ക്ക്‌ അവരുടെ സ്ഥാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉച്ചനീചത്വം അഥവാ വലുത്‌ ചെറുത്‌ 
എന്ന വൃത്യാസം ഉള്ളതിനാല്‍ അഭിമാനത്തിനു വകയുണ്ട്‌. അവര്‍ 
അന്യോന്യം അസുയാലുക്കളായിത്തീര്‍ന്ന്‌ പുണ്യം ക്ഷീണിക്കുമ്പോള്‍ 
താഴോട്ടു വീഴുകയും ചെയ്യുന്നു. (പുറങ്ങള്‍ 436-37. വിവ: 
എസ്‌.വി.കൃഷ്ണവാരിയര്‍, 1964, എന്‍.ബി.എസ്‌.) 

ഭൂമിയിലെ ഉച്ചനീചത്വങ്ങള്‍ മരണാനന്തരം സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലും 
പിന്തുടരുന്നു എന്നാണ്‌ കാലേല്‍ക്കറുടെ വാക്കുകള്‍ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. 
യാഥാസ്ഥിതിക ഹിന്ദുമനസ്സിന്‌ ജാതിവ്യവസ്ഥയുടെ ഭാഗമായി പകര്‍ന്നു 
കിട്ടിയ ഉച്ചനീചത്വമനോഭാവത്തില്‍ നിന്നു മുക്തമായി ചിന്തിക്കാന്‍ 
പോലും കഴിയുന്നില്ല എന്നാണ്‌ ഇത്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നത്‌. ജാതിവ്യവസ്ഥ 
യില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ഉച്ചനീചത്വമല്ല സ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ 
എന്ന്‌ അഭിനവവ്യാഖ്യാതാക്കള്‍ മുടന്തന്‍ന്യായം ഉന്നയിച്ചേക്കാം. 
'ബ്രഹ്മവിദ്യാസംഘത്തില്‍പ്പെട്ട രാജയോഗികളുടെ സൂക്ഷ്മാന്വേഷണം 


മനുഷ്യന്റെ മരണാനന്തരമുള്ള സ്ഥിതിയെപ്പറ്റി പല അറിവുകളും 
ക വാറ്‌ 


നേടിയിട്ടുണ്ടെ ന്നു നാലപ്പാട്ട്‌ നാരായണമേനോന്‍ പറയുന്നു. ആ അറിവു” 
കളെ നാലപ്പാട്ട്‌ ഇങ്ങനെ സംഗ്രഹിക്കുന്നു : “മനുഷ്യസമുദായത്തില്‍ വെച്ച്‌ 
ഏറ്റവും താഴ്‌ന്ന നിലയിലുള്ളവര്‍ ട കൊല്ലത്തോളം ഭൂവര്‍ല്ലോകത്തില്‍ 
താമസിച്ചതിനുശേഷം ഭൂമിയില്‍ വന്നുപിറക്കും; അവര്‍ക്കു സ്വര്‍ഗ്ഗ 
പ്രാപ്തിക്കുവേണ്ട ഗുണങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിട്ടില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ അവരുടെ 
പരലോകജീവിതം ക്ഷണത്തില്‍ അവസാനിക്കുന്നു. അക്കൂട്ടര്‍ക്കുമീതെ 
യുള്ളവര്‍ ഭൂവര്‍ലോകത്തില്‍ 40 വര്‍ഷം ജീവിച്ചതിനുശേഷം, സ്വര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിലേക്കു കടക്കാതെ ഭൂമിയിലേക്കുതന്നെ തിരിച്ചുവരും. ആ രണ്ടുതരം 
അസംസ്കൃത വര്‍ഗ്ഗത്തിനും മുകളിലുള്ള കര്‍മ്മാളര്‍ 40 കൊല്ലം ഭൂവര്‍ 
ലോകത്തിലും 160 കൊല്ലം സ്വര്‍ഗ്ഗലോകത്തിലും താമസിച്ചതിനുശേഷമേ 
ഇങ്ങോട്ടു മടങ്ങു. അവര്‍ക്കു മീതേയുള്ള കൃഷീവലന്മാര്‍ 40 കൊല്ലം 
ഭൂവര്‍ലോകത്തിലും 260 കൊല്ലം സ്വര്‍ഗ്ഗലോകത്തിലും അധിവസിക്കും. 
അവരേക്കാള്‍ ഉപരിനിലയിലുള്ള വണിഗ്വര്‍ഗ്ഗക്കാര്‍ ഭൂവര്‍ലോകത്തില്‍ 25 
വര്‍ഷവും - അവരുടെ വികാരങ്ങള്‍ക്കു വിചാരങ്ങളോളം ശക്തിയില്ലാ 
ത്തതു കൊണ്ടു ഭൂവര്‍ലോകത്തിലെ ആയുസ്സുകുറഞ്ഞു - സ്വര്‍ലോക 
ത്തില്‍ 475 വര്‍ഷവും പാര്‍ക്കുന്നു. അവരിലും മീതെയുള്ള വൈദ്യന്മാരുടെ 
പരലോകവാസം, 25 വര്‍ഷം ഭൂവര്‍ലോകത്തിലും 97ട വര്‍ഷം 
സ്വര്‍ലോകത്തിലുമായി, 1000 വര്‍ഷത്തേയ്ക്കുണ്ടാകും; ഇവര്‍ കുറച്ചിട 
ഉപരിസ്വര്‍ഗൃത്തിലും വാണു എന്നുവരും. കലാകാരന്മാര്‍ 5 വര്‍ഷം മാത്രം 
ഭൂവര്‍ ലോകത്തിലും 1150 വര്‍ഷം സ്വര്‍ലോകത്തിലും 50 വര്‍ഷം 
ഉപരിസ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലും നിവസിക്കുന്നു. മുമുക്ഷുക്കള്‍ ഭൂവര്‍ലോകത്തില്‍ 
താമസിക്കുകയേ ഇല്ല; അവര്‍ ഇഹലോകം വിടുന്നതോടുകുടി സ്വര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിലേക്കു കടക്കുകയും അവിടെ 2150 കൊല്ലവും ഉപരിസ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 150 
കൊല്ലവും അധിവസിക്കുകയും ചെയ്യും. (ആര്‍ഷജ്ഞാനം, പുറം 485) 

ഉപനിഷത്തുകളില്‍ പറയുന്ന ച്രദ്രലോകം എന്നത്‌ ഭൂമിയുടെ 
ഉപഗ്രഹമായ ച്ന്്രനെക്കുറിച്ചാണെന്നത്‌ വ്യക്തമാണ്‌. നാലപ്പാടന്റെയും 
(ആര്‍ഷജ്ഞാനം, പുറങ്ങള്‍ 251-253, എഴുതിയത്‌ 1950 കളില്‍) സ്വാമി 
ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതിയുടെയും (വേദാന്തവിജ്ഞാനം-പുറം 136, 
എഴുതിയത്‌ 1958ല്‍) വാക്കുകളില്‍ നിന്ന്‌ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാണ്‌. 
ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതി പറയുന്നു: “ശരീരത്തോടുകൂടി ജീവിച്ചിരിക്കു 
മ്പോള്‍ എത്രതന്നെ സുകൃതാതിരേകമുണ്ടായാലും സ്ഥൂലശരീരം 
ഭൂമിയുടെ അംശമാണെന്ന കാരണത്താല്‍ അതുംകൊണ്ട്‌ ഈ ഭൂമിയുടെ 
അതിര്‍ത്തിവിട്ട്‌ ആര്‍ക്കും പോകാന്‍ വയ്യ. റോക്കറ്റിന്റെയും മറ്റും സഹായ 
ത്താല്‍ ചന്ദ്രമണ്ഡലത്തിലേക്കും മറ്റും പോവാമെന്ന്‌ ആധുനികശാസ്ത്ര 
സിദ്ധാന്തം വാദിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും, സ്ഥൂലശരീരത്തോടുകൂടി ഭൂമിയുടെ 
അതിര്‍ത്തി വരെയല്ലാതെ അതിര്‍ത്തിവിട്ട്‌ ആര്‍ക്കും എവിടേക്കും 
പോവാന്‍ വയ്യെന്നാണ്‌ വൈദികസിദ്ധാന്തം. എന്നാല്‍ മരണശേഷം ഈ 
തടസ്ഥമില്ല.” 

എന്നാല്‍ വൈദികസിദ്ധാന്തത്തിനു വിരുദ്ധമായി രണ്ടു ക്ലേച്ഛന്മാര്‍-. 


ഷ് ക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007. ഒം 


ആംസ്‌ട്രോങ്ങും, ആല്‍ഡ്രിനും-അപ്പോളോ 11 എന്ന വാഹനത്തിന്റെ 
സഹായത്തോടുകൂടി പൌരാണിക ഭാരതീയരുടെ പരലോകമായ ചന്ദ്രനില്‍ 
സ്ഥൂലശരീരത്തോടുകൂടി എത്തി ഏഴെട്ടു മണിക്കൂര്‍ ചെലവഴിക്കുകയു 
ണ്ടായി. അവിടെ അവര്‍ അമേരിക്കയുടെ കൊടിനാട്ടുകയും, കുറെ കല്ലും 
മണ്ണും മറ്റും ഭൂമിയിലേക്ക്‌ കൊണ്ടുവരികയും ചെയ്തു. അതിനുശേഷം 
നിരവധി തവണ നിരവധി പേര്‍ സ്ഥൂലശരീരത്തോടുകൂടിത്തന്നെ ചന്ദ്രനി 
' ലെത്തുകയും ഭുമിയിലേക്ക്‌ തിരിച്ചുവരികയും ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. ഇത്‌ 
ച്ര്ദലോകത്തെക്കുറിച്ചും പരലോകത്തെക്കുറിച്ചുമുള്ള തങ്ങളുടെ 
വാദമുഖങ്ങള്‍ക്ക്‌ പുതിയൊരു വ്യാഖ്യാനം ചമയ്ക്കാന്‍ വേദാന്തികളെ 
നിര്‍ബന്ധിതരാക്കി. ആചാര്യ നര്രേന്രദുഷണ്‍ ചന്ദ്രലോകത്തെ 
ചാന്ദ്രമസീദശ എന്നു വ്യഖ്യാനിക്കുന്നു. മരണാനന്തരം ജീവന്‍ ചന്ദ്രനില്‍ 
ചെന്ന്‌ ശരീരമെടുത്ത്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗവാസം ചെയ്യുന്നുവോ എന്ന ചോദ്യത്തിന്‌ 
അദ്ദേഹം മറുപടി പറയുന്നു : “അല്ല. ഈ ഭൂമിയിലോ, ജീവവാസമുള്ള 
മറ്റേതെങ്കിലും സൌരയുഥങ്ങളിലെ ഗ്രഹങ്ങളിലോ ഉന്നതമായ 
ജന്മമെടുക്കുന്നു.” (പരലോകവും പുനര്‍ജന്മ വും, പുറം 93, വര്‍ഷം 1997) 
മതഗ്രന്ഥങ്ങളിലും അവയുടെ വ്യാഖ്യാനങ്ങളിലും ആശയപര 
മായി പൂര്‍വ്വാപരപ്പൊരുത്തം പലപ്പോഴും കാണാറില്ല. വിശ്വാസത്തിന്‌ 
തര്‍ക്കശാസ്ര്രം ശ്ര്തുവാണ്‌. ഒരു ലക്ഷ്യം നേടുന്നതിന്‌ ഒരിടത്ത്‌ 
ഒരാശയത്തെ സമര്‍ത്ഥിക്കുവാനും മറ്റൊരു ലക്ഷ്യം നേടുന്നതിന്‌ അതേ 
ആശയത്തെ തള്ളിപ്പറയുവാനും ഒരു വിശ്വാസിക്ക്‌ യാതൊരു മടിയുമില്ല. 
കാക്കാകാലേല്‍ക്കര്‍ ഒരിടത്ത്‌ പറയുന്നു: “ഉത്തമമായ വൈരാഗ്യസാധന 
* ചെയ്യുന്നതായാല്‍ പുനര്‍ജന്മത്തില്‍ നിന്നും സ്വര്‍ഗ്ലാദി ലോകങ്ങളില്‍ 
നിന്നും വ്യതിരിക്തമായ മോക്ഷം അഥവാ ബ്രഹ്മനിര്‍വ്വാണം പ്രാപിക്കും... 
സ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ വാര്‍ദ്ധക്യം ബാധിക്കാത്തവരും ഒരിക്കലും മരിക്കാത്തവരു 
മായ ദേവന്മാര്‍ വസിക്കുന്നു. അവര്‍ അമൃത്‌ എന്നുപേരായ സ്വാദിഷ്ട 
പേയം കുടിക്കുന്നു. അപ്സരസ്സുകളുടെ ഗാനം കേള്‍ക്കുന്നു. ഒരിക്കലും 
ഉറങ്ങുന്നില്ല. അവര്‍ നിര്‍ന്നിമേഷരുമാണ്‌. യജ്ഞാദികര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചെയ്ത്‌ 
സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിലേക്ക്‌ പോകുന്ന മനുഷ്യര്‍ കര്‍മ്മദേവന്മാരാണ്‌” (പുറം 437) 
ഇതിനുനേരെ വിപരീതമായി മറ്റൊരിടത്ത്‌ കാലേല്‍ക്കര്‍ പറയു 
ന്നു: ”സ്വര്‍ഗ്ഗനരകങ്ങളെപ്പറ്റി പണ്ടത്തെ ആളുകള്‍ക്കുണ്ടായിരുന്ന അഭി 
പ്രായം ഇന്നു കാണപ്പെടുന്നില്ല. എന്നാലും, സാമൂഹ്യവിജ്ഞാന ദൃഷ്ട്യാ 
ഈ ആശയ (സങ്കല്പ) ത്തില്‍ അല്പം യാഥാര്‍ത്ഥ്യമുണ്ട്‌. സ്വര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ 
അപ്സരസ്സുകളുണ്ട്‌, അവര്‍ എപ്പോഴും പാടിക്കൊണ്ടിരിക്കും, അവിടെ 
അമൃതപാനം നിരന്തരം നടക്കുന്നുണ്ട്‌, ജരാമരണങ്ങളുടെ ഭയമേ ഇല്ല-ഈ 
വക സങ്കല്പങ്ങളെ നമുക്ക്‌ വിട്ടുകളയാം. നരകത്തില്‍ യമദുതന്മാര്‍ അടി 
ക്കുന്നു, തീയിലിട്ട്‌ ചുടുന്നു, എണ്ണയിലിട്ട്‌ വറുക്കുന്ന, കൊടില്‍ കൊണ്ടു 
പിടിച്ചു തോലുരിക്കുന്നു, ഇധ്രയൊക്കെ യാതനകളനുഭവിക്കേണ്ടി 
വന്നാലും മരണത്തിലൂടെ രക്ഷപ്പെട്ടുകളയാമെന്നാശിക്കാനും വഴിയില്ല 


ഇത്തരം വിചാരങ്ങളും നമ്മുടെ മനസ്സിലുറയ്ക്കുന്നില്ല. അപ്പോള്‍ നമുക്ക്‌, 
കാറ്റിന്‌ 


സ്വര്‍ഗ്ഗനരകങ്ങളെപ്പറ്റി ഒരു പുതിയ രീതിയില്‍ ചിന്തിക്കേണ്ടിവരുന്നു.” 

സ്വര്‍ഗ്ഗനരകാദികളെക്കുറിച്ചുള്ള പഴയ അതിഭാതിക സങ്കല്പം 
എടുക്കാച്ചരക്കാണെന്നു കണ്ടപ്പോഴാണ്‌ കാലേല്‍ക്കറെപ്പോലുള്ള വേദാ 
ന്തികള്‍ക്ക്‌ പുതിയ രീതിയില്‍ ചിന്തിക്കണമെന്ന തോന്നലുണ്ടാകുന്നത്‌. 
സ്വര്‍ഗ്ഗനരകാദികള്‍ക്ക്‌ സാമൂഹൃശാസ്ത്രപരമായ ഒരു പുതിയ കുപ്പായം 
നല്‍കാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ശ്രമിക്കുന്നത്‌ : “മനുഷ്യന്റെ പ്രവൃത്തി സമുദായ 
ത്തിനും വിരുദ്ധമായിത്തീര്‍ന്നാല്‍, ക്രമേണ അതു സ്വഭാവമായിത്തീരുന്ന 
തായാല്‍, അവന്നു തീര്‍ച്ചയായും അധഃപതനമുണ്ടാകും. ആ സ്ഥിതിയില്‍ 
ആര്‍ക്കും സുഖമോ ശാന്തിയോ ലഭിക്കുകയില്ല. അങ്ങനെ അധഃപതിച്ച, 
തീരെ അവശമായ, അവസ്ഥയെയാണ്‌ നരകമെന്നു പറയണ്ഞേത്‌.” 
(പുറം 108) 

കാലേല്‍ക്കര്‍ ഒറ്റപ്പെട്ട പ്രതിഭാസമല്ല. സ്വര്‍ഗ്ഗത്തെ അതിഭാതിക 
മായി വ്യാഖ്യാനിച്ചുകൊണ്ട്‌ ആചാര്യ നര്രേനദ്ദഭൂഷണ്‍ എഴുതുന്നു: 
"ചാ്ദ്രമസീദശയെ പ്രാപിക്കുന്നതാണ്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗര്പാപ്തി (പുറം 92). 
ശാരീരികബന്ധനത്തെ ലക്ഷ്യമാക്കി ആകാവുന്ന്രത ഹര്‍ഷാനുഭവം 
നേടുന്നതാണ്‌ ചാന്ദ്രമസീദശ (പുറം 85). ്രഹ്മാണ്ഡത്തില്‍ അസഖ്യം 
സൂര്യലോകങ്ങളും ച്ര്ദലോകങ്ങളും പൃഥീവികളുമുണ്ട്‌. മൃത്യുവിന്റെ 
അവസരത്തില്‍ യ ളയ. മനസ്സ്‌ എവടെയാണോു ഏതില്‍ 
ആസക്തമാണോ_ “ഏത്‌ ഇച്ഛയിലംണോ” വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ അതിനെ 
പൂര്‍ത്തിയാക്കാന്‍ കഴിയുന്ന ലോകത്തു യോനി (ജനുസ്സ്‌) യിലും 
ജന്മമെടുക്കും (പുറം 86). ചാന്ദ്രമസീദശയെ പ്രാപിച്ച ജീവാത്മാവ്‌ കര്‍മ്മം 
ക്ഷയിക്കുമ്പോള്‍ പുനര്‍ജന്മമെടുക്കുന്നു. (പു 97)” 

അദ്ദേഹം തന്നെ സ്വര്‍ഗഗനരകങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ലാകികവും 
സാമൂഹികശാസ്ത്രപരവുമായ ഒരു വ്യാഖ്യാനം മറ്റൊരിടത്ത്‌ നല്‍കുന്നത്‌ 
നോക്കുക : “നാം ഇവിടെ നമുക്കുവേണ്ടി സ്വര്‍ഗ്ഗവും നരകവും പണിയുക 
യാണ്‌ സദാ. വേറൊരു ലോകവിശേഷമായ സ്വര്‍ഗ്ഗമോ നരകമോ ഇല്ല. 
നമ്മുടെ കര്‍മ്മഫലമനുസരിച്ച്‌ ഈശ്വരന്‍ നമുക്ക്‌ പുതിയ ജന്മം 
നല്‍കുന്നു” (പു 18൬) 

കര്‍മ്മഫലത്തെ രണ്ടായി വിഭജിച്ച്‌, ഒരു ഭാഗം ചന്ദ്രലോകത്തിലും 
ബാക്കി ഭാഗം പുനര്‍ജന്മത്തിലൂടെയും അനുഭവിക്കുക എന്നതിന്റെ 
യുക്തിരാഹിത്യം ചില ചിന്തകരെയെങ്കിലും അലട്ടിയിരുന്നു. അതിന്‌ 
സ്വര്‍ഗ്ഗനരകാദി സങ്കല്പങ്ങളെ നിഷേധിക്കാതെ വയ്യ. അതിന്‌ ബ്ൃഹദാര 
ണ്യകോപനിഷത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഒരു വാക്യം അടര്‍ത്തിയെടുത്ത്‌ പലരും 
ഉപയോഗിക്കാറുണ്ട്‌. ജനകന്റെ ചോദ്യത്തിന്‌ മറുപടിയായി യാജ്ഞ 
വല്‍ക്യന്‍ പറയുന്നു : “പുല്ലില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്ന അട്ട ഒരു തൃണാഗ്രത്തില്‍ 
എത്തിയിട്ട്‌ മറ്റൊരു തൃണത്തെ സമാശ്രയിച്ച്‌ സ്വയം ചുരുക്കുന്നതുപോലെ 
ഈ ആത്മാവ്‌ ഈ ശരീരത്തെ വധിച്ച്‌, അചേതനാവസ്ഥയില്‍ എത്തിച്ച്‌ 
മറ്റൊന്നിനെ സമാശ്രയിച്ച്‌ സ്വയം ഉപസംഹരിക്കുന്നു” (4.4.3). 

ഇവിടെതന്നെയാണ്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗവും നരകവും എന്ന വാകൃത്തെ 


ഗ 
ഒക്ടോബര്‍-ഡിസംബര്‍ 2007. ഒം 


ഭാഗവതത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉദ്ധരിച്ചുകൊണ്ട്‌ എം.ടി.കുമാരന്‍ ഈ 
ഉപനിഷദ്ധാക്ൃത്തെ ഇങ്ങനെ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നു : “നടക്കുന്നവന്‍ മുന്‍ 
കാലിനെ ഭൂമിയില്‍ വെച്ചശേഷം പിന്നിലുള്ള കാലിനെ പൊക്കി ഭൂമിയില്‍ 
നടക്കുന്നു. ഇവിടെ കാലിനെ ഭൂമിയില്‍ പതിക്കുന്നതും മറ്റേ കാലിനെ 
പൊക്കുന്നതും ഒരേ കാലത്താണ്‌. തൃണജളുകം -- പുല്ലട്ട തന്റെ മുമ്പിലുള്ള 
പുല്‍ത്തലയെ സമാശ്രയിച്ചതിനുശേഷമാണ്‌ പിന്നിലുള്ള പുല്‍ക്കൊടി 
യില്‍ നിന്ന്‌ അതിന്റെ പിടിവിടുന്നത്‌. അതുപോലെ ഒരേ കാലത്താണ്‌ 
ജീവാത്മാവിന്റെ ശരീരവേര്‍പാടും ശരീര സ്വീകരണവും.” (പുനര്‍ജന്മം- 
എം.ടി.കുമാരന്‍--പു.106) 

ഇത്‌ നവീന വേദാന്തികളുടെ ഒരു ദൂര്‍വ്യാഖ്യാനമാണ്‌. ഭൂമിയി 
ലുള്ള ശരീരത്തെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ഭൂമിയില്‍ത്തന്നെ പുതിയൊരു ശരീരത്തെ 
ഉടനെ സ്വീകരിക്കുന്നതിനെപ്പറ്റിയല്ല ഉപനിഷദ്‌കാരന്‍ പറയുന്നത്‌. 
ഇക്കാര്യം തുടര്‍ന്നുള്ള ശ്ലോകങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ വ്ൃക്തമാണ്ലം “ഒരു തട്ടാന്‍ 
സ്വര്‍ണ്ണാംശമെടുത്ത്‌ മറ്റൊരു, പുതുമയുള്ളതുപ്പ്‌, ൂപ്തൂസുന്ദരവുമായ രൂപം 
സൃഷ്ടിക്കുന്നതുപോലെ തന്നെ ഈ ആത്‌ ഈ ശരീരത്തെ 
നശിപ്പിച്ചിട്ട്‌ -അച്രേതനാവസ്ഥയിലെത്തിച്ചിട്ട്‌ മറ്റു പിതൃക്കളുടെയേല്യ?* 
ഗന്ധര്‍വ്വന്റെയോ, മാ ദേവന്റെയോ (പ്രജാപതിയുടെയേദ ്രഹ്മാവിന്റെയോ, ; 4 
മറ്റു ഭൂതങ്ങളുങ്ടയോ നവീനവും സുന്ദരവുമായ ര്റ്ല്൦്‌ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. 
ഈ ലോകത്തു ചെയ്യപ്പെടുന്ന കര്‍മ്മത്തിന്റെ ഫലം അനുഭവിച്ചിട്ടു ആ 
ലോടത്തുരിസ്തു കര്‍മ്മം ചെയ്യുവാനായി വീണ്ടും ഈ ലോകത്തു 
വരുന്നു”. (ബ്ൃ.ഉ.4.4.4-7) 

ഈ ജന്മത്തിലെ കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഫലം സ്വര്‍ഗ്ഗനരകാദികളില്‍ 
അനുഭവിച്ചുകഴിഞ്ഞാല്‍ വീണ്ടും ഈ ഭൂമിയില്‍ പിറക്കുന്നതിന്റെ 
ആവശ്യമെന്ത്‌ ? സ്വര്‍ഗ്ഗനരക സങ്കല്പം തന്നെ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനത്തെ തകര്‍ക്കുന്നതാണ്‌. പണ്ട്‌ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗനരകങ്ങ 
ളില്‍ ഗാഡ്മമായ വിശ്വാസം ഉണ്ടായിരുന്നതിനാലും, ആ വിശ്വാസത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ പുരോഹിതവര്‍ഗ്ഗത്തിന്‌ നേട്ടങ്ങളുണ്ടായിരുന്നതിനാലുമായിരിക്കാം 
അതിനെ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തവുമായി ഇണക്കിച്ചേര്‍ത്തത്‌. ആധുനിക 
കാലത്ത്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗനരകങ്ങളില്‍ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ വിശ്വാസം കുറഞ്ഞുവന്നതി 
നാലും പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ നിലനില്പിനെ ദോഷകരമായി ബാധി 
ക്കുമെന്നതിനാലുമാണ്‌ നവീന വേദാന്തികള്‍ അവയെ നിഷേധിക്കുക 
യോ, സാമൂഹികശാസ്ത്രപരമായ വ്യാഖ്യാനം നല്‍കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയോ 
ചെയ്യുന്നത്‌. വേദാന്തികളുടെ ലക്ഷ്യം നിലവിലുള്ള വ്യവസ്ഥയെയും 
അവസ്ഥയെയും-പണ്ട്‌ അത്‌ ചാതുര്‍വര്‍ണ്യ വ്യവസ്ഥയായിരുന്നു.- 
ന്യായീകരിക്കാനുതകുന്ന ഒരു സിദ്ധാന്തമാണ്‌. പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തം 
അതിനു വളരെ ഉപയുക്തമാണ്‌. 

സ്വാമി വിവേകാനന്ദന്റെ വാക്കുകളില്‍ നിന്ന്‌ ഇക്കാര്യം വളരെ 
വ്യക്തമാണ്‌ : “ഇതാ ഒരു കുട്ടി കരുണാമയനും നീതിമാനുമായ 


ദൈവത്തിന്റെ പ്രദേശത്ത്‌ മനുഷ്യവംശത്തിന്‌ ഗുണം ചെയ്യുന്നവനും 
ക ഫാറ്റിവ്‌ 


ന] 


നല്ലവനുമായി വളരാന്‍ പാകത്തിലുള്ള എല്ലാ സാഹചര്യങ്ങളോടും കൂടി 
ജനിക്കുന്നു. അതേസമയം, അതേ നഗരത്തില്‍ നല്ലവനായി വളരാന്‍ 
പറ്റാത്ത എല്ലാ സാഹചര്യങ്ങളോടും കൂടി മറ്റൊരു കുട്ടി ജനിക്കുന്നു. 
അതുപോലെ, തെറ്റൊന്നും ചെയ്യാതെതന്നെ, ഒരുപക്ഷെ ജീവിതകാല 
മ്രതയും ദുരിതമനനുഭവിക്കായി പിറന്ന എത്രയോ കുട്ടികളെ നാം 
കാണുന്നു. നമുക്കെങ്ങനെ ഈ ലോകത്തെ ഇത്തരം അസമത്വങ്ങളെ 
വിശദീകരിക്കാനാവും ? മനുഷ്യാത്മാവിന്റെ മഹത്വത്തെയും സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തെയും ഈ ലോകത്തെ അസമത്വങ്ങളും ഭീകരതകളുമായി പൊരുത്ത 
പ്പെടുത്തി നീതീകരിക്കാന്‍ എല്ലാ ഭാരത്തെയും ന്യായയുക്തമായ ഒരു 
കാരണത്തില്‍ ഇറക്കിവെയ്ക്കാതെ വേറെ വഴിയില്ല-നമ്മുടെതന്നെ 
സ്വത്രന്രമായ കര്‍മ്മങ്ങളില്‍.” (൩1൩൭ ഠന്ഥിട(ദ ഡഠറിഭ 0 ദ്ഡലസ്‌ ഗ്ഥലദ്നാ്ദ- 
്ല്സ്ഥണ്ട്ിഠനഗ!. [ഗ ഉദറുടട 269-70) 

ഈ ലോകത്തിലെ അസമത്വങ്ങള്‍ക്കും ദുരിതങ്ങള്‍ക്കും മറ്റും 
പൂര്‍വ്വജന്മത്തിലെ കര്‍മ്മങ്ങളാണ്‌ കാരണമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ നിലവിലുള്ള 
വ്യവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കുകയാണ്‌ വേദാന്തികള്‍. സ്വര്‍ഗ്ഗനരകങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
സാമൂഹികശാസ്ത്രപരമായ വ്യാഖ്യാനം ചമച്ച അവര്‍ ഈ ലോകത്തെ 
പ്രശ്നങ്ങളെ സാമൂഹികശാസ്ത്രപരമായും ഭാതികമായും വിശകലനം 
ചെയ്യാന്‍ താല്‍പര്യപ്പെടുന്നില്ല. അങ്ങനെ ചെയ്യുന്നത്‌ തങ്ങളുടെയും, 
തങ്ങളെ നിലനിര്‍ത്തുന്ന വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും നിലനില്പിന്‌ അപകട 
മാണെന്ന്‌ അവര്‍ക്കറിയാം. പൂര്‍വ്വജന്മ ദുഷ്കൃതം വ്യാധിരൂപേണ 
ജായതേ' എന്നൊക്കെ വേദാന്തികള്‍ പ്രസംഗിക്കും. വെള്ളക്കാരാകട്ടെ 
ഈ വേദാന്തത്തെയൊന്നും കൂട്ടാക്കാതെ രോഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഭാതികമായ 
കാരണങ്ങളുണ്ടെന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കി പരിഹാരം കണ്ടെത്താന്‍ ഗവേഷണം 
നടത്തും. വേദാന്തികള്‍ക്ക്‌ അസുഖം വന്നാല്‍ വേദാന്തമെല്ലാം 
അട്ടത്തുവെച്ച്‌ 'മ്ല്േച്ഛ്‌ ന്മാര്‍ കണ്ടുപിടിച്ച മരുന്നുകളും ഉപകരണങ്ങളും 
ഉപയോഗിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ചികിത്സയ്ക്കായി സുപ്പര്‍ സ്പെഷ്യാലിറ്റി 
ആശുപത്രികളെ അഭയം പ്രാപിക്കും ! 

പുണ്യകര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചെയ്തവര്‍ ബ്രാഹ്മണ, ക്ഷത്രിയ, വൈശ ൃന്മാരു 
ടെയും പാപകര്‍മ്മങ്ങള്‍ ചെയ്തവര്‍ നായയായും പന്നിയായും 
ചണ്ഡാലനായും മറ്റും ജനിക്കുന്നുവെന്ന്‌ ഛാന്ദോഗ്യത്തില്‍ പറയുന്നു 
ഞ്ടല്ലോ. വര്‍ണ്ണ-ജാതി വ്യവസ്ഥയ്ക്ക്‌ കാര്യമായ കോട്ടം തട്ടാത്ത കാലത്ത്‌ 
എഴുതിയ ഒരു പുസ്തകത്തില്‍ (൧/൭ ഥ൭൦ഠനടട 1൫ ടഠഥ/ ലീല 9630) സ്വാമി 
ശിവാനന്ദ ഈ അഭിപ്രായത്തോട്‌ യോജിപ്പ്‌ പ്രകടിപ്പിച്ച്‌ എഴുതുന്നുണ്ട്‌. 
ഇതേ അഭിപ്രായം തന്നെയാണ്‌ സ്വാമി ജ്ഞാനാനന്ദ സരസ്വതിയും 
പ്രകടിപ്പിക്കുന്നത്‌. (50 കളില്‍ എഴുതിയ 'വേദാന്ത വിജ്ഞാനം' എന്ന 
പുസ്തകത്തില്‍ പു.34) എന്നാല്‍ ആചാര്യ നര്രേന്രഭൂഷനാകട്ടെ, 90കളില്‍ 
എഴുതിയ ഒരു പുസ്തകത്തില്‍ വളരെ വിദഗ്ദമായാണ്‌ ഈ അഭിപ്രായം 
പ്രകടിപ്പിക്കുന്നത്‌. (്രാഹ്മണന്‍, ചണ്ഡാലന്‍, പന്നി തുടങ്ങിയ സവിശേഷ 


നാമങ്ങള്‍ക്കു പകരം മനുഷ്യന്‍, മൃഗം തുടങ്ങിയ സാമാന്യനാമങ്ങളാണ്‌. 
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അദ്ദേഹം ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു : “ഒരു കൂട്ടം ജീവികള്‍ 
മരണാനന്തരം തേടുന്നത്‌ സഞ്ചരിക്കാനാവുന്ന ദേഹങ്ങളെയാണ്‌; വേറെ 
ചിലരാകട്ടെ തൂണുപോലെയുറച്ച സ്ഥാവരങ്ങളെയും. ഇത്‌ കര്‍മ്മമനുസരി 
ച്ചാണെന്നു ശ്രുതിയുണ്ട്‌. ആദ്യത്തെ കൂട്ടര്‍ തേടുന്നത്‌ മനുഷ്യ-മൃഗം-- 
പക്ഷി-കീടാദിജന്മങ്ങള്‍; മറ്റേകൂട്ടരാകട്ടെ മരങ്ങളെപ്പോലുള്ള സ്ഥാവര 
ജന്മങ്ങള്‍” (പരലോകവും പുനര്‍ജന്മവും, പു.64) 

എന്നാല്‍ ഈ അഭിപ്രായത്തെ ഭാഗികമായി നിഷേധിക്കുന്ന 
തരത്തിലാണ്‌ ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ തുടക്കത്തില്‍ സ്വാമി 
വിവേകാനന്ദന്റെ സഹപ്രവര്‍ത്തകനും ശ്രീരാമകൃഷ്ണശിഷ്യനുമായ 
സ്വാമി അഭേദാനന്ദന്‍ എഴുതിയത്‌. അദ്ദേഹം എഴുതുന്നു : “ഹിന്ദുക്കളുടെ 
പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തം മനുഷ്യാത്മാക്കളുടെ മൃഗശരീരത്തിലേക്കുള്ള 
തിരിച്ചുപോക്കിനെ നിരാകരിക്കുന്നു. നാം മൃഗത്തിന്റെ താണശരീരത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ പരിണാമ്രപ്രക്രിയയിലൂടെ കടന്ന്‌ ഈ നിലയിലെത്തിയിരിക്കുന്നു. 
ഇനി മൃഗശരീരത്തിലേക്കുതന്നെ മടങ്ങുന്നതെന്തിന്‌ ? മനുഷ്യാത്മാക്കള്‍ 
മരണാനന്തരം ദുഷ്കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഫലമനുഭവിക്കാന്‍ വേണ്ടി കര്‍മ്മനിയമ 
ത്തിനു വിധേയരായി മൃഗശരീരങ്ങളിലേക്ക്‌ അധഃപതിക്കുന്നുവെന്ന്‌ 
വിശ്വസിക്കുന്ന അജ്ഞരായ ഒരുവിഭാഗം ഹിന്ദുക്കള്‍ ഇന്ത്യയിലുണ്ടെന്നത്‌ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌. ഹിന്ദുക്കളുടെ ചില മതഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ മനുഷ്യാത്മാക്കള്‍ 
മരണാനന്തരം മൃഗപ്രകൃതിയിലേക്ക്‌ അധഃപതിക്കുന്നതായി കാണിക്കുന്ന 
ഭാഗങ്ങളുണ്ടെങ്കിലും അവയ്ക്ക്‌ മനുഷ്യാത്മാക്കള്‍ മൃഗശരീരമെടുക്കുന്നു 
വെന്ന അര്‍ത്ഥം കല്പിക്കേണ്ടതില്ല. മനുഷ്യശരീരത്തിലിരുന്നുകൊണ്ടു 
തന്നെ അവ മൃഗീയജീവിതം നയിക്കുന്നുവെന്നേ അതിന്നര്‍ത്ഥമുള്ളൂ.” 
(പുനര്‍ജന്മം-പു.92- വിവ:പ്രൊഫ.എ.പത്മനാഭക്കുറുപ്പ്‌) 

ഉപനിഷദ്വാകൃത്തെ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ത്തന്നെ, യാതൊരു മടിയും 
കൂടാതെ ദുര്‍വ്യാഖ്യാനിക്കാന്‍ അഭേദാനന്ദനെ പ്രേരിപ്പിച്ച ഘടക 
മെന്താണ്‌ ? ബ്രിട്ടീഷ്‌ ഭരണകാലത്ത്‌ അവരുടെ ശിങ്കിടികളായ കൊളോണി 
യല്‍ ചരിത്രകാരന്മാരും ക്രിസ്ത്യന്‍ മിഷനറിമാരും ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ അത്ര 
മഹത്തായ പാരമ്പര്യമൊന്നു മില്ലെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാനായി ശ്രമിച്ചിരുന്നു. 
അതിനെ എതിര്‍ത്തുകൊണ്ട്‌, ഇന്ത്യയുടെ ഭൂതകാലത്തെ പൊലിപ്പിച്ചു 
കാട്ടാനും, യൂറോപ്പില്‍ അപ്പപ്പോഴുണ്ടാകുന്ന പല കാര്യങ്ങളും കണ്ടുപിടി 
ത്തങ്ങളുമെല്ലാം ഭാരതത്തില്‍ പണ്ടേ ഉണ്ടായിരുന്നുവെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാനു 
മായിരുന്നു ദേശീയവാദികളുടെ ശ്രമം. സ്വാമി വിവേകാനന്ദനെ 
പ്പോലുള്ളവരായിരുന്നു അവരുടെ മാര്‍ഗ്ഗൂദര്‍ശികള്‍. അമേരിക്കക്കാര്‍ 
വിമാനം കണ്ടുപിടിച്ചപ്പോള്‍, ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദികള്‍ 'ഭരദ്വാജന്റെ 
വൈമാനികശാസ്ത്രം' എന്ന വ്യാജ്ഗ്രന്ഥം കണ്ടുപിടിച്ചാണ്‌ അവര്‍ക്കൊപ്പ 
മെത്തിയത്‌. 19-ഠം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ മധ്യത്തിലും 20-ഠം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ 
തുടക്കത്തിലും ഡാര്‍വ്വിന്റെ പരിണാമസിദ്ധാന്തം ലോകം കീഴടക്കുക 
. യായിരുന്നു. താഴ്‌ന്നതരം ജീവികളില്‍ നിന്ന്‌, ലക്ഷക്കണക്കിനു വര്‍ഷങ്ങളി 


ലൂടെ പരിണമിച്ചാണ്‌ മനുഷ്യനെപ്പോലുള്ള ഉയര്‍ന്നതരം ജീവികള്‍ 
രക വാമി 


നി 


ഉണ്ടായിരിക്കുന്നതെന്നാണല്ലോ ഡാര്‍വിന്റെ സിദ്ധാന്തം. ഈ സിദ്ധാന്തത്തി 
നൊലപ്പിച്ച്‌ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തെ വ്യാഖ്യാനിച്ചവതരിപ്പിക്കാനാണ്‌ 
വിവേകാനന്ദനും അഭേദാനന്ദനും മറ്റും ശ്രമിച്ചത്‌. 

ചരിത്രപരമായ വീക്ഷണത്തിലൂടെ പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തെ 
വിശകലനം ചെയ്യാനാണ്‌ ഇവിടെ മുഖ്യമായും ശ്രമിച്ചത്‌. അതില്‍ നിന്ന്‌ 
ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ ആന്തരിക വൈരുദ്ധ്യങ്ങളും രൂപഭാവ പരിണാങ്ങളു 
മെല്ലാം കാണാനായി. അത്‌ ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്‍റെ അടിസ്ഥാനരാഹിത്യ 
ത്തെ വെളിപ്പെടുത്തുകയും ചെയ്യുന്നു. ശാസ്ത്രീയവും താര്‍ക്കികവുമായ 
വീക്ഷണകോണില്‍ക്കൂടി വിശകലനം ചെയ്തും പുനര്‍ജന്മസിദ്ധാന്തത്തെ 
ഖണ്ഡിക്കാവുന്നതാണ്‌. അത്‌ പിന്നീടൊരിക്കലാവാം. 
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ചെറുകഥ 
ദൈവസ്പാന്നിദ്ധ്യത്തിത 


പ്രദീപ്കുമാര്‍. പി 


മ്യില്‍പോലും പീലി വിടര്‍ത്തി ആടാന്‍ ഭയപ്പെടുന്ന കാട്ടിലാണ്‌. 
ഇപ്പോള്‍ ശവം അകപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. ശവം എന്ന പേര്‌ കേട്ട്‌ ഞെട്ടരുത്‌ 
നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശിവന്‍കുട്ടി, കണ്ണന്‍ എന്നൊക്കെയുള്ള പേരുകള്‍. പക്ഷേ 
ഇയാള്‍ക്ക്‌ പേരിടാന്‍ ആളുണ്ടായിരുന്നില്ല. 

പണ്ട്‌ രാത്രികളില്‍ തൊടിയില്‍ ഒരു വാഴയില ഇളകുമ്പോഴേക്കും 
ഞെട്ടുന്ന ശവം ഇന്ന്‌ ഭയം കൊണ്ട്‌ വിയര്‍ത്ത്‌ ഒലിക്കുന്നു. സിംഹങ്ങളുടെ 
മലയിളക്കുന്ന ഗര്‍ജ്ജനങ്ങളും, ചീവിടുകളുടെ മൂളലുകളും ആ തൃസന്ധ്യ 
യെ ഭീകരത കൊണ്ട്‌ മൂടിയിരുന്നു. 

എസ്‌കര്‍ഷന്‍ സംഘത്തില്‍ നിന്ന്‌ വഴിതെറ്റിയാണ്‌ ശവം ഈ 
കാട്ടിലെത്തിയത്‌. കൈയില്‍ ഒരു വാളോ, തോക്കോ ഇല്ല. കൈവശമുള്ളത്‌ 
പ്രണയിനിയുടെ മുഖപുടമുള്ള കാലിയായ പേഴ്സും ഒരു മൊബൈല്‍ 
ഫോണും മാര്രം. മൊബൈല്‍ ആവട്ടെ കൊടുംകാട്ടില്‍ റേഞ്ചില്ലാത്ത 
തിനാല്‍ ജീവനറ്റിരിക്കുന്നു. എന്തുചെയ്യും ? 

വീണ്ടും കുത്തിയൊലിക്കുന്ന പുഴയേയും, വേരുപുറത്തുവന്ന 
മരങ്ങളേയും പിന്നിട്ട്‌ നടന്നു. കാലിലെ ഉപ്പൂറ്റിവരെ തേഞ്ഞുപൊട്ടി. 

ശവത്തിന്റെ മുന്നിലൂടെ മയിലും, മുയലും, ചെന്നായയും, കാട്ടു 
പോത്തും എല്ലാം ഓടി. ഒന്നും അയാളെ ശ്രദ്ധിച്ചില്ല. അവയെല്ലാം സ്വന്തം 
മാളങ്ങളിലേക്ക്‌ ഭക്ഷണം കടിച്ചുപിടിച്ച്‌ ഓടുകയായിരുന്നു. 

ശവം നടത്തം തുടര്‍ന്നു. ഒടുവില്‍ അതാ അവിടെ ഒരു ആളനക്ക 
ത്തിന്റെ ബദ്ധപ്പാട്‌. അയാള്‍ ആ അനക്കത്തിന്റെ ഭാഗത്തേക്ക്‌ നീങ്ങി. 
അതെ മനുഷ്യനെപ്പോലെതന്നെ. ആ പാഠറക്കെട്ടിനടിയില്‍ അയാള്‍ 
ഇരിക്കുന്നു. ശവം അയാളുടെ അടുത്തെത്തി. 

ശവം സന്തോഷത്തോടെ അയാളോട്‌ ചോദിച്ചു. 

“ എന്താ ഇവിടെ ഇരിക്കണത്‌ 9” 

ഇതുകേട്ടയുടനെ അയാള്‍ തന്റെ ചെറുവിരല്‍ കൊണ്ട്‌ പൂഴിയില്‍ 
എനിക്ക്‌ തന്നോട്‌ സംസാരിക്കാന്‍ താല്‍പര്യമില്ല, വേഗം പൊയ്ക്കോ 
ഇവിടെ മൃഗങ്ങള്‍ ഉണ്ട്‌ എന്ന്‌ എഴുതി. 

ശവം വായിച്ചു തീരുംമുമ്പേ ഗാരവത്തോടെ അയാള്‍ അത്‌ 
മായ്ച്ചുകളഞ്ഞു. 

ശവം വിടുമോ. ശവം ആവര്‍ത്തിച്ചു. 

“എന്താ ഇങ്ങനെ ? 


46൭..- വ്ാററി 


മ 


“ഈമയാണോ ? ” 

ഒടുവില്‍ ശവത്തിന്റെ സംസാരം കേട്ട്‌ അയാള്‍ സഹികെട്ട്‌ പറഞ്ഞു. 

“ഞാന്‍ വല്ലതും പറഞ്ഞാല്‍ നീ അത്‌ വചനങ്ങളാക്കിയാല്ലോ.” 

ശവം ചോദിച്ചു: “നിങ്ങളാരാ” 

അയാള്‍ പറഞ്ഞു: “പണ്ട്‌ ദൈവം, ഇന്ന്‌ നിന്റെ പോക്കറ്റിലെ 
ചലനമറ്റ മൊബൈലിനെപ്പോലെ....” 

അവരുടെ സംസാരം കാട്ടിലെ അരുവിയില്‍പോലും പതിഞ്ഞു 
കേള്‍ക്കുന്നുണ്ടായിരുന്നു. 

“എന്താ നിന്റെ പേര്‌?" 

“ആരാ ഇങ്ങനെ പേരിട്ടത്‌ 9?” 

“കുപ്പയില്‍ നിന്ന്‌ കിട്ടിയതുകൊണ്ട്‌ തെരുവുകാര്‍ക്ക്‌ ഏതാ മത 
മെന്ന്‌ മനസ്സിലായില്ല. പിന്നെ എന്നോ വായ്ക്ക്‌ വായ്ക്ക്‌ ശവമെ ശവമെ 
എന്ന്‌ വിളിച്ചു പിന്നെ അതായി എന്റെ പേര്‌.” 

ശവത്തിന്റെ കണ്ണില്‍ ഒരല്പം കണ്ണുനീര്‍. ആശ്വസിപ്പിക്കാന്‍ എന്ന 
മട്ടില്‍ ദൈവം പറഞ്ഞു : 

“എടോ ഏതു മതത്തില്‍ ജനിച്ചു മരിച്ചുവീണാലും ഒടുവില്‍ അവ 
നെ ശവമെന്നേ ആളകള്‍ വിളിക്കൂ. അപ്പോ നീയല്ലേടാ ഭാഗ്യവാന്‍...” 

ആ കണ്ണീരിനെ ആ തമാശ അപ്പോഴേക്കും മായ്ച്ചുകളഞ്ഞു. പിന്നെ 
അവര്‍ പരസ്പരം ചിരിച്ചു. എല്ലാം അറിയുന്നവനായ ദൈവം ചോദിച്ചു. 

“നീ എന്തുകൊണ്ട്‌ നിന്റെ ഹൃദയത്തില്‍ സൂക്ഷിച്ച പ്രണയം 
അവളോട്‌ തുറന്ന്‌ പറഞ്ഞില്ല. 

“ചിരിക്കുന്ന മറിയം ആയിരുന്നു അവള്‍. ഒരു നാള്‍ പോലും 
ഞാന്‍ അവളോട്‌ എന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ പ്രണയത്തെ തുറന്നുകാണിച്ചില്ല. ചില 
നേരത്ത്‌ പദങ്ങളും അര്‍ത്ഥങ്ങളും ശൂന്യങ്ങളാണല്ലോ. എന്റെ അനു 
രാഗവും അതു പോലെയായിരുന്നു. അവള്‍ നക്ഷത്രമായിരുന്നു. അരികില്‍ 
എത്തി എന്ന്‌ നിനയ്ക്കുമ്പോഴും വീണ്ടും ഒരുപാട്‌ ദൂരം... അങ്ങനെ ഞാന്‍ 
പ്രണയത്തെ എന്റെയുള്ളിലെ ഹൃദയത്തില്‍ ഒളിപ്പിച്ചു.” 

“ഒരു കുറ്റബോധം തോന്നുന്നുണ്ടോ...” 

“ഇനി തോന്നിയിട്ട്‌ എന്തുകാര്യം. ? 

അവര്‍ വീണ്ടും പരസ്പരം ചിരിച്ചു. 

ചിരി അട്ടഹാസമായി 

"ദൈവമേ, നീ ചിരിച്ചോ നിനക്ക്‌ ആരേയും പേടിക്കേണ്ടല്ലോ.” 

“ഇല്ല, പേടിക്കണം. ഏവര്‍ക്കും അവരുടെ കടമ നിര്‍വ്വഹിക്കണം. 
സിംഹത്തിനും കുടുംബത്തിനും വിശപ്പുമാറ്റാന്‍ ഒരു തുണ്ട്‌ മാംസം മതി. 
അത്‌ അവരുടെ ആവശ്യമാണ്‌. ആവശ്യത്തെ തടയാന്‍ കഴിയില്ലല്ലോ. 
അതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ക്ക്‌ എന്നെയും ഭക്ഷണമാക്കാം.” 

ശവം ദൈവത്തിന്റെ വാക്കുകള്‍ കേട്ട്‌ ഭയന്നു. 
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“എന്നാല്‍ നമ്മള്‍ക്ക്‌ ഇവിടുന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടാം.” 

“എവിടേക്ക്‌ ? 

“നാട്ടിലേക്ക്‌” 

“അവിടെയും ഇതു തന്നെയാണല്ലോ സ്ഥിതി” 

“ഇല്ല, ഇപ്പോ ഭേദമാണ്‌." 

“എന്തു ഭേദം? ” 

“സംസാരിക്കാന്‍ നേരമില്ല, രാത്രിയായിരിക്കുന്നു വേഗം ഇവിടുന്ന്‌ 
രക്ഷപ്പെടാം.” ശവം പറഞ്ഞു. 

ദൈവം എണീക്കുന്നമട്ടില്ല. ശവം ദൈവത്തേയും വലിച്ചിഴച്ച്‌ 
നടക്കാന്‍ തുടങ്ങി. 

രാത്രി തണുത്ത്‌ വിറങ്ങലിക്കുന്നു. മുകളിലേ നക്ഷത്രങ്ങള്‍ 
പോലും ഭയപ്പെടുത്തുന്നു. തണുത്ത കാറ്റും പുഴയുടെ ശബ്ദവും ചേര്‍ന്ന്‌ 
രാത്രി ഒരു ഭീകരജീവിയെപോലെ ശവത്തിന്‌ തോന്നി. റേഞ്ച്‌ കിട്ടാത്ത 
ദേഷ്യത്തില്‍ ഫോണിനെയും ഇടയ്ക്ക്‌ ചീത്തവിളിച്ച്‌ ശവം നടന്നു. 

ഒടുവില്‍ അവര്‍ മനുഷ്യനിര്‍മ്മിതിയുടെ മുന്നിലെത്തി. അതാ 
പാലം. ഒരു ഓട തെങ്ങിന്റെ തണ്ടുകൊണ്ട്‌ ഉണ്ടാക്കിയത്‌. മഴയും വെയിലും 
കൊണ്ട്‌ അത്‌ ക്ഷയിച്ചിരിക്കുന്നു. ഒരാള്‍ അക്കരെയെത്തിയാല്‍ ഭാഗ്യം. 
പാലത്തിന്റെ അടിയില്‍ കുത്തി ഒലിക്കുന്ന പുഴ. ശവം ഒടുവില്‍ പറഞ്ഞു. 

“ഒരാള്‍ക്ക്‌ രക്ഷപ്പെടാം ദൈവം രക്ഷപ്പെട്ടോ.” 

“വേണ്ട നീ രക്ഷപ്പെട്ടോ.” 

“ദൈവമേ, നീ ഈ ഏഴ്‌ ഭൂഖണ്ഡത്തിലെ സര്‍വ്വചരാചരങ്ങളെയും 
രക്ഷിക്കേണ്ടവനാണ്‌ അതുകൊണ്ട്‌ നീ രക്ഷപ്പെട്‌.” ം 

“അതെ നീ പറഞ്ഞത്‌ ശരിയാണ്‌, അപ്പോള്‍ നിന്നെ രക്ഷിക്കേ 
ണ്ടത്‌ എന്റെ ചുമതലയല്ല ? എങ്കില്‍ നീ കടന്നോ അക്കരെ.” 

“എന്നാലും ദൈവമേ, നിനക്ക്‌ ഇവിടെ ഒരു പുതിയ പാലം 
സൃഷ്ടിച്ചുടെ 2" 

“ഇല്ല സാധിക്കില്ല." 

“എന്തുകൊണ്ട്‌.” 

“ഞാന്‍ സര്‍വ്വതിനേയും സുൃഷിടിച്ചുവെന്ന്‌ കരുതിയോ ഇല്ല 
ഞാന്‍ സൃഷ്ടിക്കാത്ത പലതുമുണ്ട്‌ ഇവിടെ” 

“എന്താ അത്‌?” 


അങ്ങനെ അവരുടെ സംസാരം കയര്‍ത്തു. അങ്ങനെ ശവം പാലം 
കടക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. തന്റെ ഓര്‍മ്മക്കുറിപ്പ്‌ എന്നോണം ശവം 
കൈയിലേ മൊബൈല്‍ ദൈവത്തിന്‌ നല്‍കി എന്നിട്ട്‌ പറഞ്ഞു: 

“റേഞ്ച്‌ ഉള്ളിടത്ത്‌ ചെന്നാല്‍ ഫോണ്‍ ആക്ടീവാവും അതു 
കൊണ്ട്‌ എപ്പോഴെങ്കിലും ഞാന്‍ ദൈവത്തെ വിളിക്കാം.” 

വേണ്ട, വിളിക്കേണ്ട.” 


൭. വമാറിറ്‌ 


പാലം കടക്കുന്നതിനു മുമ്പായി ദൈവം ശവത്തോട്‌ എന്തോ 
സ്വകാര്യമായി ചെവിയില്‍ പറഞ്ഞു. 

ശവം ശരിയെന്ന്‌ തലയാട്ടി 

അങ്ങനെ ശവം നാട്ടിലെത്തി. 

ദൈവത്തെ കണ്ട കാര്യം ആരോടും പറഞ്ഞില്ല. ദിവസങ്ങളും 
മാസങ്ങളും നീങ്ങി. ഇങ്ങനെയിരിക്കേ. 

ഒരു ദിവസം ശവം ഒരു വാര്‍ത്ത സമ്മേളനം വിളിച്ചുകൂട്ടി എന്നിട്ട്‌ 
പറഞ്ഞു : 

“നിങ്ങള്‍ക്കു ദൈവത്തെ ഫോണ്‍ വിളിയ്ക്കാം നമ്പര്‍ ഞാന്‍ 
പറഞ്ഞുതരാം. പക്ഷേ ഒരു നിബന്ധന ! "” 

“എന്താ നിബന്ധന ?? 

നാലുപാടും ഒരുമിച്ചു ചോദിച്ചു. 

“നിബന്ധന ഇത്ര മാത്രം നിങ്ങള്‍ മരിച്ചു കഴിഞ്ഞിട്ടേ ആ നമ്പറില്‍ 
വിളിക്കാവൂ ! " 


ശ്രുതി (്രുഷ്‌ കൊല്ലങ്കോട്‌ ൦൦: 5358268838 


ശ്രുതി ലോട്ടറി ഏജന്‍സീസ്‌ 
പൊള്ളാച്ചി റോഡ്‌, കൊല്ലങ്കോട്‌ 


ശ്രുതി മൊബൈല്‍ കെയര്‍ 
പൊള്ളാച്ചി റോഡ്‌, കൊല്ലങ്കോട്‌ 


ശ്രുതി ല്യുസിക്കല്‍സ്‌ 8 വീഡിയോസ്‌ 
പൊള്ളാച്ചി റോഡ്‌, കൊല്ലങ്കോട്‌ 


സീമബി”ട മെതിയടി ടഠഥ “൨ ടലഠഥ 


പൊള്ളാച്ചി റോഡ്‌, കൊല്ലങ്കോട്‌ 
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കാഴ്ച / കാഴ്ചപ്പാട്‌ 


ആലിലക്ാണ്ണാ...! 
സുകേതു 

(&മടിയന്തിരാവസ്ഥ ! എന്തായിരുന്നു അത്‌ ? 

അന്ന്‌ ഞാന്‍ ആറില്‍ പഠിക്കുന്നു. “പേടികൂടിയ ഒരു കാലം.” 
അത്രയേ അറിയു. ആരും സംസാരിക്കുന്നില്ല. ചിരിക്കുന്നില്ല. സ്കൂളിലും 
ഇതുതന്നെ സ്ഥിതി. നോട്ടുബുക്കിന്റെ പുറംചട്ടയില്‍ 'നാവടക്കൂ... 
പണിയെടുക്കു...' ഒപ്പം ഇന്ദിരാ പ്രിയദര്‍ശിനിയുടെ ഡാക്കിനിച്ചിരിയും. 
രണ്ടും കാണുമ്പം പഠിക്കാനും തോന്നില്ല; വെറുപ്പല്ലാതെ. “മോനെ.. 
ആരെന്തു ചോദിച്ചാലും എനിക്കറിയില്ല എന്നേ പറയാവൂ..' അമ്മ ഇങ്ങനെ 
ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചു കൊണ്ടേയിരിക്കും. അതിന്റെ രഹസ്യം പിന്നീടാണ്‌ പിടികിട്ടി 
യത്‌. ഞങ്ങളുടെ വീട്‌ ഒരു ഒളിത്താവളമായിരുന്നു. താടിയും മുടിയും 
നീട്ടിയ കുറേ മാമന്മാര്‍ മാറിമാറി വരും. ഞങ്ങളുടെ അകത്തായിരുന്നു 
അവരുടെ ഈണും ഉറക്കവും. ഒളിച്ചാംപൊത്ത്‌ കളിക്കുമ്പോഴൊക്കെ 
ഞാനവരെ അടുത്തുകണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. ഒന്നും മിണ്ടില്ല. ഇമയനക്കാതെ എത്ര 
നേരം വേണമെങ്കിലും തുറിച്ചുനോക്കും. 'നക്സല്‍' എന്ന വാക്ക്‌ അക്കാല 
ത്താണ്‌ എനിക്ക്‌ കിട്ടിയത്‌. നാടു നന്നാക്കാന്‍ ഒരുങ്ങിപ്പുറപ്പെട്ടവര്‍... 
ഏട്ടന്റെ* ചങ്ങാതിമാര്‍.. 

ക്രു നട്ടപ്പാതിരയ്ക്ക്‌ വാതിലില്‍ തെരുതെരെ മുട്ട്‌. ചാണകക്കോ 
ലായിലൂടെ ആരൊക്കെയോ കാലുരച്ച്‌ നടക്കുന്നുണ്ട്‌. അച്ഛന്‍ എഴുന്നേല്‍ 
ക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ അമ്മ അടക്കം പറഞ്ഞു കൊണ്ട്‌ അച്ഛനെ കിടക്ക 
പ്പായിലേക്കുതന്നെ അമര്‍ത്തിപ്പിടിക്കുന്നു. അമ്മയെ സമാധാനിപ്പിച്ച ശേഷം 
അച്ഛന്‍ എഴുന്നേറ്റുചെന്ന്‌ കതക്‌ പകുക്കുമ്പോള്‍ കനല്‍വിഴുങ്ങിയ 
കണ്ണുകളോടെ ഞങ്ങള്‍ പാളിനോക്കുന്നു. അവര്‍ അഞ്ചാറുപേരുണ്ട്‌. 
അച്ഛനുമായി സംസാരിക്കുകയാണ്‌. ഏട്ടനെയും കൂട്ടി പടിയിറങ്ങുകയാ ണ്‌. 
അന്ന്‌ കതകടച്ചില്ല. അച്ഛനുറങ്ങിയില്ല. അങ്ങോട്ടുമിങ്ങോട്ടും നടന്നുതീര്‍ക്കു 
കയായിരുന്നു, ബാക്കിയുള്ള രാത്രിയെ. വന്നത്‌ പോലീസുകാരായിരുന്നു. 

ഛഥു്‌റ്റേന്ന്‌ കേട്ടു, ഞെട്ടിക്കുന്ന വാര്‍ത്തകള്‍. കക്കയം... രാജന്‍... 
ഉരുട്ടൽ... ഈച്ചരവാര്യര്‍... ഒരായുസ്സ്‌ മുഴുവന്‍ കരഞ്ഞുതീര്‍ത്തിട്ടും കരുണ 
കാണിക്കാത്ത കരുണാകരന്റെ നിറചിരിയില്‍ കൊലച്ചിരി കണ്ടു. 
കരിങ്കാലിയെന്നും കൊലയാളിയെന്നും പേരിട്ട്‌ കോലം കത്തിച്ചു. 
കലിയടങ്ങിയില്ല. കലിയടങ്ങുന്നേയില്ല. 

എന്നാലിന്നോ ? എല്ലാം മറന്നില്ലേ ഞാന്‍. അതും എത്ര പെട്ടെന്ന്‌. 

- 'പ്ഫ പൊലയാടിമോനേോന്ന്‌ വിളിച്ച പുലിക്കോടന്‍ എന്റെ 
കണ്‍കണ്ട ദൈവം ! കരുണാകരന്‍ എന്നുകേട്ടാലോ ? ഓടിച്ചെന്നെടുക്കാന്‍ 
തോന്നും. മടിയിലിരുത്തി കൊഞ്ചിക്കാന്‍ തോന്നും. വാരിയെടുത്ത്‌ 
ആപാദചൂഡം ഉമ്മയില്‍ പൊതിയാന്‍ തോന്നും...അത്രയ്ക്ക്‌ ഓമനത്തം ! 


എന്റെ ആലിലക്കണ്ണാ... 
എ പിപി വാറ്റ്‌ * ഏട്ടന്‍ -_ വി. സി. ശ്രീജന്‍ 
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വീണ്ടെടുക്കല്‍ 


മാഷന്മാരും ഇട്കാകളും 


ജയന്തന്‍ 
പ്രസാധകര്‍ : സാഹിത്യപ്രവര്‍ത്തക സഹകരണസംഘം 
കോട്ടയം (1960) 
ചരിത്രത്തെ കേവലമൊരു പഠനശാഖയായി കണക്കാക്കുക 
എന്നതിനപ്പുറം അതൊരു വിശദീകരണമാണ്‌. കാലത്തിന്റെയും 
ശാസ്ര്രത്തിന്റെയും നിലനില്പിനെ വിശദീകരിക്കുന്ന ആണിക്കല്ല്‌. 
എന്തായിരുന്നു, എങ്ങനെയായിരുന്നു ഇന്നലെ എന്നത്‌ ഇന്നിന്റെ 
അസ്ഥിവാരത്തിലെ ആണിക്കല്ലാണ്‌. ഇത്തരുണത്തില്‍ അമേരിക്കന്‍ 
ചരിത്രത്തെ, പ്രത്യേകിച്ച്‌ ലാറ്റിനമേരിക്കന്‍ രാജ്യങ്ങളായ മെക്‌സിക്കോ, 
പെറു എന്നിവിടങ്ങളിലെ പൌരാണിക നാഗരികതയെയും യുറോപ്യന്മാരു 
ടെ അധിനിവേശത്തെയും പറ്റി വിശദമായി പ്രതിപാദിക്കുന്ന പുസ്തക 
മാണ്‌ ഉമയനല്ലൂര്‍ ബാലകൃഷ്ണപിള്ളയുടെ 'മായന്മാരും ഇങ്കാകളും' 
മെക്‌സിക്കോയിലെ പുരാതനവാസികളാണ്‌ മായന്മാര്‍; 
പെറുവിലേത്‌ ഇങ്കാകളും. രണ്ടിനെയും വൃത്യസ്ത ഭാഗങ്ങളാക്കി ഈ 
പുസ്തകത്തില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. 
മായന്മാര്‍ 


കൊളംബസ്‌ അമേരിക്ക കണ്ടുപിടിക്കുന്നതിന്‌ എത്രയോ 
നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കു മുമ്പുതന്നെ അവിടെ ജനവാസമുണ്ടായിരുന്നു. 
“അനാഹ്വക്ക്‌' എന്നായിരുന്നു മെക്സിക്കോ തലസ്ഥാനമായുള്ള രാജ്യ 
ത്തിന്റെ പേര്‌. നഗുവന്മാര്‍, തോത്തക്കുകള്‍, അസ്തക്കുകള്‍ മുതലായ 
വിഭാഗങ്ങള്‍ ഉള്‍പ്പെട്ട മായന്മാര്‍ ജനവിഭാഗവും. ഹെര്‍നാല്‍ഡോ 
കോര്‍ട്ടസ്‌ എന്ന സ്പാനിഷുകാരനാണ്‌ മെക്സിക്കോ കീഴടക്കിയത്‌. 
അസ്തക്കുകള്‍ ക്ക്‌ വടക്കുകിഴക്കന്‍ ഏഷ്യക്കാരുമായി വളരെയധികം 
സാമ്യം, ജീവിത രീതിയിലും ആചാരങ്ങളിലും ഉണ്ടായിരുന്നതായി 
ചരിത്രകാരനെ ഉദ്ധരിച്ച്‌ ഉമയനല്ലൂര്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു. 

മായന്മാരുടെ കാലത്ത്‌ കൃഷി, നഗരനിര്‍മ്മാണം, സാമ്പത്തികാ 
വസ്ഥ എന്നിവ സമുന്നതമായ അവസ്ഥയിലായിരുന്നു. ഇന്ത്യന്‍ ജനത 
യുടെ ജീവിതരീതികളോട്‌ കിടപിടിക്കുന്ന ദിനചര്യകളാണവര്‍ക്കുണ്ടായി 
രുന്നത്‌. ബലിപൂജാദികള്‍ നടത്തുന്നു. വിഗ്രഹങ്ങള്‍ വീട്ടിലോ, കാട്ടിലോ, 
ക്ഷേത്രങ്ങളിലോ പ്രതിഷ്ഠിച്ച്‌ ആരാധിക്കുന്നു. തൊഴിലിനനുസരിച്ച്‌ 
ജാതിയുണ്ടായിരുന്നു. സമുദായത്തിന്റെ അടിത്തട്ടിലൂള്ളവര്‍ക്ക്‌ 
മത- ഭരണകാര്യങ്ങളില്‍ പങ്കാളിത്തം ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. കൃഷിയെ 
ആശ്രയിച്ചു വളര്‍ന്ന മായന്‍ സംസ്കാരം (പകൃതിശക്തികളെ 
ആരാധിച്ചിരുന്നു. മായ പുരാണമനുസരിച്ച്‌ ച്ര്രന്‍ സൂര്യന്റെ ഭാര്യയാണ്‌. 
ഒരാഴ്ചയില്‍ നാലു ദിവസങ്ങളാണുള്ളത്‌. മുഖ്യതൊഴില്‍ തേനീച്ച 
വളര്‍ത്തല്‍. നരബലി വ്യാപകമായിരുന്നു. ചന്തയില്‍ വില്‍ക്കാന്‍ 
വെച്ചിരുന്ന മൃഗങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം അടിമകളുമുണ്ടായിരുന്നു. പ്രധാനമായും 


ടര. വാമ്ടറ്റിവ്‌ 


നരബലിക്കുവേണ്ടിയാണിവരെ വിറ്റിരുന്നത്‌. മായന്മാര്‍ക്ക്‌ പട്ടികള്‍ ഏറെ 
പ്രിയപ്പെട്ട ജീവിയായിരുന്നു. ഒപ്പം ശ്വാനമാംസവും. മരിച്ച ആളുടെ പട്ടി 
യെയും കൂട്ടത്തില്‍ സംസ്കരിക്കും. 

അഗേവ്‌ ചെടിയുടെ നാരുകള്‍കൊണ്ട്‌ കടലാസുണ്ടാക്കിയിരുന്നു; 
ലിപിയും ഉണ്ടായിരുന്നു. 'ചിലാംബലാം' മായന്മാരുടെ പ്രാചീനചരിത്രവും 
"പോപ്പുശവു' പുരാണേതിഹാസവുമാണ്‌. സ്പെയിൻകാർ മെക്സിക്കോ 
യിലെത്തുന്നതിനുമുമ്പെ ഇവ സ്പാനിഷ്‌ ഭാഷയിലേക്ക്‌ മായന്‍ 
പണ്ഡിതന്മാര്‍ പരിഭാഷപ്പെടുത്തിയിരുന്നുവെന്നത്‌ അവരുടെ സാംസ്കാരി 
കോന്നതിയുടെ തെളിവാണ്‌. 

അനാഹ്വാക്കിലെ ചക്രവര്‍ത്തിയാണ്‌ മോക്ഷസ്വാമോ. നാട്ടുരാജ്യ 
ങ്ങള്‍ ധാരാളമുണ്ടായിരുന്നു. കോര്‍ട്ടസിന്‌ തന്റെ സൈനികശക്തി 
ഒന്നുകൊണ്ടുമാത്രം അനാഫ്വക്കിനെ കീഴടക്കാനാവില്ല. യൂറോപ്യന്റെ 
വ്രകബുദ്ധി ഉപയോഗിച്ച്‌ തമ്മിലടിച്ചുനിന്ന നാട്ടുരാജാക്കന്മാരെ 
ഉപയോഗപ്പെടുത്തിയാണ്‌ മോക്ഷസ്വാമയെ സ്ഥാന്രഭഷ്ടനാക്കിയത്‌. 
അവിടത്തെ സമ്പത്തു മുഴുവന്‍, പ്രധാനമായും സ്വര്‍ണ്ണം യൂറോപ്പിലേക്കു 
കടത്തുകയും ചെയ്തു. 

ചരിത്ര സംസ്‌കാരങ്ങളുടെ വിവരണത്തോടൊപ്പം തന്നെ 
സ്‌പെയിന്‍കാര്‍ ഹെര്‍ഡിനഡോ കോര്‍ട്ടസിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ 
മോക്ഷസ്വാമോയെ കീഴടക്കുന്ന യുദ്ധങ്ങളുടെയും, (പ്രാദേശിക 
പോരാട്ടങ്ങളുടെയും വിശദമായ വിവരണവുമുണ്ട്‌. യൂറോഫ്യന്മാരെ 
അപേക്ഷിച്ച്‌ നാഗരികതയില്‍ എത്രയോ മുന്നിട്ടുനിന്നിരുന്ന മാനവവര്‍ഗ്ഗ 
ത്തെയാണ്‌ സ്പെയിൻകാർ അമേരിക്കയില്‍ നശിപ്പിച്ചുകളഞ്ഞത്‌. 

ഇങ്കാകള്‍ 


പെറുവിലെ ജനങ്ങളായിരുന്നു ഇങ്കാകള്‍. ഇവര്‍ അസ്തക്കുകളെ 
ക്കാള്‍ കുറെക്കൂടി പരിഷ്കൃതരും പുരോഗമനേച്ഛുക്കളുമായിരുന്നു. 
ഇക്കൂട്ടര്‍ നരബലി നടത്തിയിരുന്നില്ല. അവര്‍ സൂര്യനെ മാത്രമെ ആരാധിച്ചി 
രുന്നുള്ളു. ഇങ്ക എന്നാല്‍ സൂര്യന്റെ കുട്ടി എന്നര്‍ത്ഥം. ഓറിജോസ എന്ന 
കമ്മല്‍ ഇങ്കാകളുടെ വര്‍ഗ്ഗചിഹ്നമാണ്‌. 

ഗതാഗത സൌകര്യങ്ങള്‍, നിര്‍മ്മാണ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ മുതലായവ 
യില്‍ ഇവര്‍ നൂതനവും സ്തുത്യര്‍ഹവുമായ രീതികളാണ്‌ സ്വീകരിച്ചിരു 
ന്നത്‌. ഭൂമിയെ മൂന്നായി തരംതിരിച്ചിരുന്നു. രാജസ്വം-ഇങ്കാക്കും കുടുംബ 
ത്തിനും, ദേവസ്വം-സൂര്യദേവന്റെ ക്ഷേര്രനടത്തിപ്പിന്‌, ജനസ്ഥം- 
പൊതുജനാവശ്യത്തിന്‌. ഇങ്കാകള്‍ മരണമടഞ്ഞാല്‍ അടുത്ത ബന്ധുക്കള്‍ 
കൂടി ജീവാഹുതി നടത്തണമെന്നാണ്‌ നിയമം-ഒരുതരം സതി. ഇവര്‍ 
സ്വസഹോദരിമാരെതന്നെയാണ്‌ വിവാഹം കഴിച്ചിരുന്നത്‌. ധാരാളം സ്വര്‍ണ്ണ 
വും രത്നവുമുണ്ടായിരുന്നു രാജ്യത്ത്‌. എല്ലാവര്‍ക്കും വേല, എല്ലാവര്‍ക്കും 
കൂലി എന്ന സമത്വമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. വിരോധാഭാസമെന്നുപറയട്ടെ, 
നികുതിഭാരം സാധാരണക്കാരായ ജനങ്ങള്‍ക്കു മാത്രമാണുണ്ടായിരുന്നത്‌. 

“പെറു' എന്ന പേര്‌ നല്‍കിയത്‌ സ്പെയിന്‍കാരാണ്‌. ഇങ്കാഭാഷക്ക്‌ 
ക്വിച്ചുവാ എന്നാണ്‌ പറയുന്നത്‌, ഇതിന്‌ ലിപികളില്ല, ഒരു ചരടില്‍ പല 
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